rs 
ey 


hay 


oe. 


Sy eee 


Seley 


tae 
TDM 
i. 
Pearce 


iF 


ae 
ce 


oD wf yer 
Baad ares 


4, 


oS 


- 
eg 

tat fe iss 

Fares 


eK See 
roe 
Pr ge yar 


ei 


Fae re 


oy 


SaaS 
Oe POOL oe, 
St 


tenes ciao Shs 


Ss 


HANDBUCH ZUM NEUEN TESTAMENT 
IN VERBINDUNG MIT 


W. BavER M. Dipetius H. GRESSMANN W. HEITMULLER FE. KLOSTERMANN 
F. NIEBERGALL EH. PREUSCHEN IL. RADERMACHER P. WENDLAND H. WINDISCH 


HERAUSGEGEBEN VON 


HANS LIETZMANN 


Digitized by the Internet Archive 
in 2022 with funding from 
Kahle/Austin Foundation 


https://archive.org/details/oaulwendlandkult0000vari 


HANDBUCH ZUM NEUEN TESTAMENT 
ERSTER BAND : ZWEITER UND DRITTER TEIL 


DIE HELLENISTISCH-ROMISCHE KULTUR 


IN IHREN BEZIEHUNGEN ZU JUDENTUM UND CHRISTENTUM 


DIE URCHRISTLICHEN LITERATURFORMEN 


Von 


D. DR. PAUL WENDLAND 
O. PROFESSOR IN GOTTINGEN 


ZWHEHITE UND DRITTE AUFLAGE 


TUBINGEN 
VERLAG VON J. C. B. MOHR (PAUL SIEBECK) 
1912 


COPYRIGHT 1912 BY J. C. B. MOHR (PAUL SIEBECK), TUBINGEN 


ALLE RECHTE VORBEHALTEN 


DRUCK VON H. LAUPP JR IN TUBINGEN 


Hermann Diels 


Ulrich von Wilamowitz-MOllendorff 


gewidmet 


VII 


VORREDE 


Rascher, als ich es erwartete, ist die erste Auflage meiner Hel- 
lenistisch-rémischen Kultur vergriffen. Nun gehen mit ihrer zweiten 
Auflage zusammen die Urchristlichen Literaturformen aus. Ueber 
Zweck und Begrenzung dieses zweiten Teiles, der zur Halfte schon 
vor sieben Jahren niedergeschrieben war, dann aber vdéllig umge- 
arbeitet worden ist, habe ich S. 257 gesprochen und verweise zur 
Erganzung noch auf die prinzipiellen Ausfiihrungen S. 272. 375 ff. 

Die Kultur ist véllig umgearbeitet worden. Jede Seite hat Aen- 
derungen, Zusatze, gelegentlich auch Kiirzungen erfahren. Die neuere 
Literatur und neue Funde sind benutzt, mit Ricksicht auf zusam- 
menfassende Arbeiten sind manche literarische Hinweise gestrichen 
worden. I ist fast neu geschrieben und den Proportionen des Ganzen 
angepaBt; III 3 IV5 sind véllig umgestaltet worden. Die Religions- 
geschichte ist jetzt durchweg straffer disponiert worden (s. S. 105 f.). 
S. 155 ist auf die Mysterienreligionen und ihre Krafte und Tendenzen 
genauer eingegangen und K. VIII Synkretismus und Gnosti- 
zismus ist mit der Religionsgeschichte verbunden worden, wah- 
rend es friiher als Anhang am Ende stand ; dadurch wird ein volleres 
Bild der reiigidsen Stimmungen des niedergehenden Altertums ge- 
. geben, und die Konsequenz meiner Auffassung des Gnostizismus ist 
damit gezogen. X1 ist die Gemeinsamkeit des Volksglaubens an 
neuen Beispielen erldutert, auch Christologie, Logos- und Mysterien- 
begriff, Sakramente sind besprochen worden. Das frtihere K. IX 5 
Christliche Apologetik hat jetzt passender seinen Platz am 
Ende der Literaturformen gefunden. 

Ich glaube durch die Bearbeitung manche Winsche meiner 
Kritiker erfiillt zu haben. Besonders haben mich R. Reitzenstein 
(Gétt. Anzeigen 1908 S. 777 ff.) und W. Bousset (Theol. Rundschau 
XI 323 ff.) durch ihre eingehenden Besprechungen gefordert. Auch 
wo ich ihren Vorschlagen nicht folgen konnte, haben sie mich zur 
Prifung und zu scharferer Fassung oder Begriindung veranlabt. 
AuBerdem konnte ich manche briefliche Anregungen verwerten, vor 
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allem eine Fille kritischer und erganzender Bemerkungen von U. von 
Wilamowitz-Mé6llendorff. \ 

Der Herr Verleger hat auf meinen Wunsch durch die Starke 
der Auflage dafiir gesorgt, daB ich fir die neue Bearbeitung einen 
sehr viel gréBeren Zeitabstand gewinnen werde. Meinen Freunden 
Lietzmann und Radermacher habe ich fiir treue Hilfe bei den Kor- 
rekturen zu danken. 


Géttingen, im Marz 1912. 


Paul Wendland. 
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DIE HELLENISTISCH-ROMISCHE KULTUR 


JGDRoysEN, Geschichte des Hellenismus?, 8 Bde, Gotha 1877 hat zuerst 
das Verstindnis des hellenistischen Zeitalters eréffnet. — BNirsr, Geschichte 
der griechischen und makedonischen Staaten seit der Schlacht bei Chaeronea, 
3 Bde, Gotha 1893. 1899. 1903. — JBELocu, Griechische Geschichte III 1. 2, 
Strafiburg 1904 gibt die beste Hinfiihrung. — JKarrst, Geschichte des helle- 
nistischen Zeitalters I H, Leipzig 1901. 1909 (s. meine Anzeige Th. L.-Z. 1909 
Sp. 581 ff.). — UvWiLamowirz, Staat und Gesellschaft der Griechen, Kultur der 
Gegenwart II Abt. IV 1, Berlin und Leipzig 1910 S. 1—207. — Auf dem Grunde 
einer tief eindringenden Charakteristik der gesamten Kultur zeichnet UyWina- 
MOwiTz die Geschichte der griechischen Literatur in der Kultur der Gegen- 
wart I 8? S. 1—2838, Berlin und Leipzig 1907. — Hinen Abrifi der griechischen 
und der rémischen Literatur geben EBETHE, PWENDLAND und HNorRDEN, Hin- 
leitung in die Altertumswiss. I, Leipzig 1910. — FSusrmmrunt, Geschichte der 
griechischen Literatur in der Alexandrinerzeit, 2 Bde, Leipzig 1891. 1892 (Nach- 
schlagewerk). — CuRIstT-ScHmip, Gesch. der griech. Lit.®, Miinchen 1905. 1911 
(die 2. Halfte von Bd. II fehlt noch, in der 1. hat OSTAHLIN die hellenistisch- 
jiidische Lit. bearbeitet). — Weite kulturgeschichtliche Gesichtspunkte eréffnet 
ERoupEs Griechischer Roman?, Leipzig 1900. — Von EZELLER, Die Philosophie 
der Griechen, kommen Bd. III 1* und III 24, Leipzig 1909 und 1903 in Betracht. 
— JPManarry, The silver age of the Greek world, Chicago 1906. — Fiir die 
rémische Entwickelung ist THMomMSENs Roémische Geschichte und daneben 
sein rémisches Staatsrecht vor allem zu befragen. Die kulturgeschichtlichen 
Kapitel der Rémischen Geschichte sind immer noch in der Art, wie sie alle 
Aeuferungen des rémischen Lebens in ihrer Hinheit begreifen, untibertroffen. 
Bd. V, der die Geschichte der Provinzen in der Kaiserzeit behandelt, ist fiir 
den Theologen der wichtigste. — MHARtTMANN, Der Untergang der antiken 
Welt, Wien 1910. — LFRrepLANDER, Darstellungen aus der Sittengeschichte 
Roms in der Zeit von Augustus bis zum Ausgang der Antonine’, 4 Bde, Leipzig 
1910. — FL&o, Die rémische Literatur des Altertums, in dem schon erwahnten 
Bande der Kultur der Gegenwart S. 321—400. — EScnWwARtTz, Charakterkiépfe 
aus der antiken Literatur I? Il, Leipzig 1910. — Derrs., Probleme der antiken 
Ethik, Jahrb. des Hochstifts zu Frankfurt a. M. 1906. — POHLMANNs und NIESEs 
Abriss der griechischen und der rémischen Geschichte in IVMULLERs Handbuch 
der klassischen Altertumswissenschaft III 4. 5. — LHanun, Rom und Romanis- 
mus im griechisch-rémischen Osten. Mit besonderer Beriicksichtigung der Sprache. 
Bis auf die Zeit Hadrians, Leipzig 1906 (DERS., Philol., Suppl. X 677—718). — 
UvWIiLAmow!Itz, Griechisches Lesebuch, je 2 Halbbande Text und Erlauterungen, 
Berlin 1902 ist mit seinen Textproben und den ihnen vorausgehenden Hinlei- 
tungen am besten geeignet, den Anfanger in die hellenistische Literatur ein- 
zufiihren und ihm eine lebensvolle Anschauung zu vermitteln. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. il 
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I DIE WELTGESCHICHTLICHE BEDEUTUNG DES HELLENISMUS 


I 


DIE WELTGESCHICHTLICHE BEDEUTUNG DES 
HELLENISMUS 


Die Zeit liegt noch nicht lange zuriick, da das Zeitalter des Hel- 
lenismus, d. h. die Geschichte des Weltreiches Alexanders, der aus 
ihm hervorgegangenen hellenistischen Reiche, ihres Aufgehens ins 
rémische Weltreich bis zur Einverleibung Aegyptens (380), dem Be- 
wubtsein der Gebildeten fast ebenso entschwunden war wie die jii- 
dische Geschichte und Literatur zwischen Esra und Jesus. Wenige 
Ausnahmen abgerechnet — die Geschichte der Philosophie dieser 
Zeit ist am weitesten gefdrdert, weil man sie stets im geschichtlichen 
Zusammenhange behandelt hat —, beruhte auch das Interesse der 
Philologen an der hellenistischen Literatur nicht auf einer unbefan- 
genen geschichtlichen Schatzung ihres eigenen Wertes, sondern auf 
der Bedeutung, welche die gelehrte Forschung dieser Zeit fir Tradi- 
tion, Textgestaltung, Erklarung der klassischen Literatur besitzt. Diese 
klassizistischen Vorurteile, die ein Verstandnis des Hellenismus auch 
der modernen Forschung lange Zeit unméglich gemacht haben, gehen 
in letzter Linie zuriick auf die attizistische Reaktion, die zu Augustus’ 
Zeit siegreich durchgedrungen ist (s. K. IV 3.4). Sie bedeutete zu- 
nichst ein Zuriickschrauben der nattirlichen geschichtlichen Ent- 
wickelung auf sprachlichem und literarischem Gebiete um 3—4 Jahr- 
hunderte; sie eroberle sich aber bald weitere Gebiete als die der 
Sprache und des Stiles. Sie ist nur der Vorlaéufer einer allgemeineren 
reaktionar romantischen Strémung, die, ein deutliches Zeichen des 
Epigonentums, in der griechisch-rémischen Kultur des II Jahrhun- 
derts n. Chr. besonders erstarkend, die Wiederbelebung des Altertums 
nicht nur in Sprache und Literatur, sondern auch in Religion und 
Kunst, 6ffentlichen Einrichtungen und Formen des Lebens erstrebt. 
Unfahig, die Aufgaben der Gegenwart tatkraftig zu erfassen, orientiert 
sie sich an den Idealen, die sie in einer fernen Vergangenheit sucht. 
Diese rickliufige Bewegung stigmatisiert den Hellenismus als eine 
im Grunde unerlaubte Episode der Geschichte; es ist, als wenn die 
geschichtliche Bewegung in den Jahrhunderten des Hellenismus stille 
gestanden hatte. So wurde die hellenistische Literatur durch den 
Sieg des Attizismus dem Untergange geweiht; nur einem Teile der 
Poesie ist es besser ergangen, weil sie sich nicht in der Sprache des 
Lebens, sondern in den konventionellen Formen der historisch ge- 
wordenen Gattung bewegte, und weil zur Zeit des Attizismus die 
hellenistischen Dichter bereits fir die Rémer von Catull bis Ovid 
Stlmuster geworden waren, die nicht mehr entbehrt und verdrangt 


Genesis und Wesen des Klassizismus 3 


werden konnten. Aus den versprengten Triimmern und zerstreuten 
Resten der hellenistischen Literatur, durch Riickschliisse aus rémi- 
schen Nachahmungen und spateren Umarbeitungen auf die Originale 
ein lebensvolles Gesamtbild der literarischen und geistigen Entwicke- 
lung zu gewinnen, ist eine der schwierigsten Aufgaben der Wissen- 
schaft. Es ist begreiflich, da8 es des Fortschrittes der Methoden im 
Zeitalter der historischen Wissenschaft und auch des starken An- 
stobes durch neue Funde bedurft hat, um auch nur die Aufgaben 
richtig zu stellen. 

So stammt der Begriff der klassischen Literatur und des klassi- 
schen Altertums aus der Spatantike. Damals hat man aus Astheti- 
schen Griinden aus der Literatur einen Ausschnitt gewahlt, dem man 
eine kanonische und normative Bedeutung zuschrieb, wie die Kirche 
der Bibel aus religidsen Griinden. Die klassische Literatur allein 
erschien, wie als passende Lektiire zur formalen Bildung der Jugend, 
so als einzig wirdiges Muster der stilistischen Nachahmung und 
Objekt der Forschung. Die beschrankte Auswahl, die vorwiegend 
stilistische Schatzung, der entfernte Standpunkt des Betrachters er- 
leichterten es, in der Antike die Einheit und das Ideal zu _ sehen. 
Diese idealisierende und nivellierende Betrachtung hat auf die Re- 
naissance und auf den modernen Klassizismus stark eingewirkt, so 
mannigfach das Ideal abgewandelt war, das man zu verschiedenen 
Zeiten im Altertum ausgepragt fand, und so wenig man sich vielfach 
dieses im Grunde schon durch die kanonische Auslese der Literatur 
gegebenen Einflusses bewuft war. 

Kein moderner Philologe leugnet, daf die Kultur des V und IV 
Jahrhunderts nach dem Reichtum originaler und wahrhaft schdépferi- 
scher Gedanken, nach der Gréfe ihrer geistigen Heroen einzig dasteht, 
daB sie in der typischen Auspragung der Weltanschauungen und 
Lebensauffassungen, in der Ausbildung der kinstlerischen Formen 
das GréBte geschaffen hat, daS antiker und moderner Klassizismus 
sich ein Verdienst erworben haben, indem sie das wertvollste Erbe 
des Altertums bewahrten und die Menschheit seinen ewigen Gehalt 
schitzen lehrten. Und es gibt zu denken, da8 die héchsten Kunst- 
formen und Gedankenschépfungen in der Periode des nationalen 
Griechentums erwachsen sind. Aber durch ihre gerechte Schatzung 
darf der Hellenismus nicht um seine Rechte verktirzt werden. Er 
hat eine neue Kultur hervorgebracht, deren Formen und Anschau- 
ungen zum Teil bis in die Gegenwart herrschen oder nachwirken. 
Er hat neue Literaturgattungen geschaffen und alte auf die Héhe 
ihrer Entwickelung gefithrt. Er hat die Fachwissenschaften zur 
héchsten Bliite gebracht. Und auch wer die selbstandige Bedeutung 
des Hellenismus, die Schaffung neuer geistiger Werte, die ihm ver- 
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dankt wird, verkennen wollte, der mite ihm doch das Verdienst 
zuschreiben, da® das Griechentum neben dem Christentum die Grund- 
lage unserer Kultur geworden ist. Es ist eine geschichtliche Erfah- 
rung, die auch an der Religion Jesu sich bewahrt, da neue geistige 
Schépfungen nicht in ihren originalen Formen, in der urspriinglichen 
Fassung und Verbindung der Ideen sich weitere Kreise erobern. Sie 
miissen erst, sozusagen, auf ein niederes Niveau gefihrt, in starrere 
und leichter faBliche Formen ausgepragt werden, um allgemeinere 
Anerkennung und Geltung zu finden. So hat der Hellenismus den 
Ertrag der dlteren griechischen, vor allem attischen Geistesarbeit 
und Kulturentwickelung in die Formen gegossen, die ein Gemeinbe- 
sitz der Kulturvélker geworden sind. Und in gewissem Sinne er- 
reicht die griechische Geschichte ihre Héhe in der Periode, wo das 
Griechentum seine grofe Bestimmung der geistigen Eroberung und 
Erziehung der Volker erreicht. 

Der Hellenismus hat, um nur seine gréSten geschichtlichen Wir- 
kungen zu erwiahnen, erstens an den Rémern eine grobe Erziehungs- 
aufgabe erfillt. Die rémische Kulturentwickelung, namentlich seit 
dem zweiten punischen Kriege, erscheint als ein fortschreitender 
HellenisierungsprozeB, welcher Religion und Sitte, Sprache und Lite- 
ratur, schlieBlich auch die originalste r6mische Schépfung, das Recht, 
durchdringt und eine Kultur erzeugt, die man einem Palimpseste 
mit unterer r6mischer und oberer griechischer Schrift vergleichen 
kénnte. Mag fiir den antiquarischen Forscher dieser Prozef, der 
das Versténdnis des echten Rémertums so sehr erschwert hat, einen 
beklagenswerten Verlust bedeuten, fiir die Geschichte der Menschheit 
ist er ein unendlicher Gewinn und Segen gewesen. Denn er hat dem 
romischen Volke erst die Kraft gegeben, Trager einer grof$en Kultur- 
mission unter den V6lkern des westlichen Mittelmeeres zu werden. 
Der Hellenismus hat den Rémern die vorbildlichen § griechischen 
Literaturformen vermittelt, hat die rémische Sprache geschmeidig 
gemacht und noch in der Kaiserzeit einen neuen Stil gezeitigt, dessen 
orginalste Ausgestaltung wir in Tacitus bewundern; das feine Gefiihl 
der romanischen Nationen fir Wohlklang und GesetzmaBigkeit der 
Sprache ist hellenistisch-rémisches Erbteil. Der Hellenismus hat den 
Roémern und damit allen Vélkern einen wesentlichen Beitrag zur 
grammatischen, logischen, rhetorischen Terminologie beigesteuert. 
Die mittlere Stoa hat den gebildeten Rémern ihre héchsten sittlichen 
Ideale zum BewuBtsein gebracht und wirkungsvoll gepredigt, hat den 
Anstof zur Vergeistigung und Verinnerlichung der Religion gegeben. 
Begriff und Formen des hellenistischen K6nigtums haben allmahlich 
den romischen Prinzipat zur absoluten Monarchie umgestalten ge- 
holfen und in staatlicher und kirchlicher Organisation bis auf die 
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Gegenwart nachgewirkt. Wenn Ihering die Ueberwindung des Natio- 
nalitatsprinzips durch den Gedanken der Universalitait als die welt- 
historische Aufgabe Roms bezeichnet, die zuerst durch Verbindung 
der Voélker zur Einheit des Staates, dann durch die Einheit der 
Kirche, endlich durch die Rezeption des rémischen Rechtes erfiillt 
sei, so ist nicht zu vergessen, welchen Anteil der Hellenismus an der 
BewAaltigung dieser Aufgabe hat. 

Weiter, wir haben gelernt, die alte Kirche, wie sie in Glauben 
und Lehre, Sitten und Kultformen, Literatur und Kunst geworden 
ist, als das Produkt eines Kompromisses zwischen Urchristentum 
und griechisch-rémischer Kultur zu begreifen. Aber das Griechen- 
tum, mit dem die Kirche vor allem sich auseinanderzusetzen hatte, 
von dem sie kAampfend so viel gelernt und tibernommen hat, ist das 
hellenistische. D&monenglauben, Jenseitshoffnungen, Volksglauben, 
Aberglauben, Synkretismus und Kultformen der hellenistischen Zeit 
haben einen starken Einflu8 ausgetibt. Die xo:vj ist das Organ der 
christlichen Propaganda und der Altesten christlichen Schriften ge- 
wesen. Die Kirche fand das BewuBtsein der Gebildeten von stoischer 
Religiositat und Moral beherrscht vor. Sie fand den stoischen Pan- 
theismus vor, an den die Areopagrede ankniipft, und die Ausdeutung 
der Volksgétter als Teilkrafte der einen Gottheit, und sie hatte einen 
starken Anhalt an der monotheistischen Tendenz und an der Zer- 
setzung des Polytheismus, die beide von der Philosophie méachtig 
gefordert waren. Sie setzte die Polemik der Philosophie gegen den 
Polytheismus fort, und sie entlehnte von der Stoa die allegorische 
Auslegungsmethode, mit der sie das Anst6Sige und Paradoxe ihrer 
heiligen Schriften dem Geschmacke der Zeit anziehend machen konnte. 
Sie sah auch Plato wesentlich durch das Medium des spateren Pla- 
tonismus, d. h. sie verstand ihn im Sinne einer mystischen, einseitig 
auf das letzte Ziel einer intuitiven Erkenntnis, die jenseits aller ver- 
standesmaBigen Tatigkeit liegt, gerichteten Frommigkeit. Sie ist von 
der asketischen Moral der Stoa und des Neuplatonismus beeinfluBt 
worden. Sie hat die Theodicee der Stoa und des Neuplatonismus 
tibernommen, und der Neuplatonismus hat sehr wesentlich zur Aus- 
gestaltung ihrer himmlischen Hierarchie beigetragen. Sie hat eine 
Reihe hellenistischer Literaturformen sich angeeignet und lebendig 
erhalten. 

Auf dem Prozesse der Hellenisierung des rémischen Volkes und 
der Kirche beruht die Kontinuitaét der Kultur, welche die antike und 
die moderne Welt verbindet. Durch die grofe Mittlerrolle, die R6- 
mertum und Kirche gespielt haben, ist gewi8 auch viel von den 
geistigen Errungenschaften der klassischen Zeit in das moderne Be- 
wuBtsein iibergegangen, aber es ist zundchst tbergeleitet worden in 
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der eigentiimlichen Anpassung und Umformung der Ideen, in der 
Ausprigung der Formen, die der Hellenismus gebildet hat. Wo 
er die maBgebenden Anschauungen nicht aus den neuen Kulturbe- 
dingungen selbstindig geschaffen hat, hat er doch die Nuancen und 
Begriffsformen gefundeu, die gedauert haben. 

GewiB hat die Kirche die wertvollsten Ideen und geistigen Krafte 
des Griechentums wie des Christentums nur durch mancherlei Tri- 
bungen und Brechungen aufgefaBt und vermittelt; sie hat den Kern 
mit immer mehr deckenden Hiillen umkleidet und unkenntlich ge- 
macht; sie hat den Ertrag der tiberkommenen Bildung in immer 
starrere, das urspriingliche Leben bannende und den Geist tétende 
Formen gefaft. Sie muBte es; denn sie hatte eine harte Arbeit der 
Erziehung an rohen Volkern zu verrichten. Aber sie hat doch die 
Tradition erhalten, hat latente Krafte des Christentums und Grie- 
chentums bewabrt, die nur in ihren urspriinglichen Wirkungen wieder 
ergriffen und neu belebt zu werden brauchten, um in der Reforma- 
tion und im Pietismus, in der Renaissance und im Neuhumanismus 
eine innere Wiedergeburt, ein frisches, die alten Formen und Hillen 
sprengendes Leben zu erzeugen. Sie hat die Verbindung mit den 
groBen Zeugen vergangener Welten aufrecht erhalten und damit den 
Zugang zu den reinen Quellen erméglicht, aus denen die V6lker in 
den Zeiten ihres geistigen Aufschwunges ihren Lebensinhalt und ihre 
Ideale bereichern konnten. 

Zweimal hat man in neueren Zeiten die Ankniipfung an die 
antike Kultur gesucht und aus dieser Bereicherung, Erneuerung, 
Erweiterung, Vertiefung des eigenen Lebens geschépft. Die Renais- 
sance ist seit dem XIV Jahrhundert aus den sozialen und politischen 
Verhaltnissen Italiens, aus dem Antagonismus der kleinen Staaten 
und der Sehnsucht nach nationaler Einheit, aus der Opposition gegen 
die Kirche und die Macht der Hierarchie und der Dogmatik geboren. 
Der Persénlichkeitsdrang beginnt sich von den geltenden Autoritaten, 
von der kirchlichen Bevormundung zu emanzipieren. Und mit den 
inneren Bediirfnissen der Zeit verbinden sich die Erinnerungen der 
Vergangenheit: Im Altertum entdeckt man das vollere Menschen- 
tum und die freiere Lebensauffassung, die man sucht, verwandte 
Krafte eines persénlichen Innenlebens, Stimmen grofer und leben- 
diger Menschen. Ein geschichtlich treues Bild des Altertums konnte 
dieser Humanismus nicht gewinnen. Wiinsche und Hofinungen, 
[deale und Interessen der Gegenwart geben dem Bilde der Vergangen- 
heit seine besondere Farbe und umweben es mit dem Zauber der 
Phantasie und dem Schimmer der Dichtung. Das so gewonnene 
Bild des Altertums war ein tendenziés idealisiertes, einseitiges Bild. 
Man projiziert das Altertum noch auf eine Fliche, die Kenntnis des 
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Griechischen war noch zu unzulanglich, um auch nur Wesen und 
Eigenart der beiden Vélker fassen zu kénnen. Die hellenisierten 
Romer, besonders Cicero, vermittelten den Zugang zum Griechentum ; 
in ihrer Auffassung, Farbung und Perspektive sah man das grie- 
chische Wesen, und in den durch rémische Literatur vermittelten 
besten Gedanken des Hellenismus fand man sein Ideal wieder. An 
bedeutenden Ansatzen zu historischer Kritik fehlte es, besonders auf 
theologischem Gebiete, nicht; dennoch war nicht geschichtliche Er- 
kenntnis, sondern Darstellung eines neuen Lebensinhaltes Ziel der 
ganzen Bewegung, schéngeistige Produktion in antiker Formensprache 
und Imitation auf literarischem Gebiete ihr Hauptinhalt, Eloquenz 
ihre sich am langsten behauptende Ausdrucksform. 

Auf italienischem Boden waren Renaissance und Humanismus 
durch einen in den monumentalen Resten noch sichtbaren Zusam- 
menhang der Geschichte, durch Volkstum, Temperament und For- 
mensinn tiefer begrtindet; auf den Boden anderer Vélker verpflanzt 
muSten sie wesentlich Sache der Erudition, nicht inneres Anliegen 
des Herzens sein. Hier barg der Humanismus als eine kinstlich 
tibertragene, nicht spontan erzeugte Bewegung die Gefahr, die nattir- 
lichen Krafte des nationalen Lebens in fremdartige Bahnen zu leiten, 
eine tiefe Kluft zwischen dem Volkstum und der dem Volkstum feind- 
lich gegentiberstehenden Bildung zu schaffen. Da war es ftir Deutsch- 
land ein Gliick, da8 der Humanismus hier auf eine religidse Bewe- 
gung stieS, welche die innersten Krafte der Volksseele ganz anders 
aufzuregen und zu befreien imstande war. Die deutsche Reformation 
hat ihm nur eine dienende Stellung eingeraumt. Er wurde ein Mittel 
zu dem Zweck, das Evangelium in seiner unverfalschten Reinheit 
. wiederherzustellen. Die Pflege der alten Sprachen in den Schulen 
sollte wesentlich der Lauterung der Religion, der Verbreitung reli- 
gidser Erkenntnis dienen. 

In der Aufgabe der weiteren Vertiefung der Altertumswissenschaften 
lésten sich die Vélker ab. Die Zeit fiir den deutschen Humanismus war 
erst gekommen, als Deutschland sein ganz selbstandiges Geistesleben, 
seine nationale Dichtung, seine eigene Kultur gewann. Herder mit 
seinem tiefen Verstandnis fiir das Vélkerleben und die mannigfachen 
Offenbarungen der Volksseele, Winckelmann mit seinem Schénheits- 
ideale und dem fruchtbaren Gedanken der Entwickelung, Chr. G. Heyne 
mit der Fille der Anregungen, die sich aus der Weite seines geschicht- 
lichen Gesichtskreises ergaben, sind die Bahnbrecher, Schiller und 
Goethe, W. von Humboldt und die Romantiker die Trager der neuhuma- 
nistischen Bewegung gewesen. Wieder sucht man ein neues, freieres, 
formenschénes Menschentum; man lehnt sich auf gegen die Fesseln, 
in die konventionelle Formen, einseitiger Intellektualismus und ratio- 
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nalistisches Regelwerk das geistige Leben eingeschniirt haben, und 
wieder verbindet sich das Streben nach einem neuen Menschentum 
mit den verwandten Kriften, die es im Altertum entdeckt. Der Grieche 
ist Schiller der einfachste, reinste und héchste Typus der Mensch- 
heit. »Wenn wir uns dem Altertum gegeniiberstellen und es ernst- 
lich in der Absicht anschauen, uns daran zu bilden, so gewinnen 
wir die Empfindung, als ob wir erst eigentlich zu Menschen wir- 
den« (Goethe). Aber der Begriff des Menschentums ist gegen friher 
sehr erweitert. Der Neuhumanismus dringt in die geheimnisvollen, 
irrationalen Tiefen des Seelenlebens und sucht das Dunkel des Trieb- 
und Gefiihlslebens zu erhellen; er médchte das Leben aller Vélker 
umfassen und immer neue Quellen der Bereicherung des eigenen 
Daseins entdecken; er erweitert sein Lebensgeftthl durch Aufgehen 
in Natur und Welt, durch Streben ins Unendliche. 

Durch den Neuhumanismus erst wird ein tieferes Verstandnis des 
Griechentums gewonnen. An der im strengsten Sinne des Wortes origi- 
nalen Poesie der Griechen lieBen Bedingungen und Wesen dichteri- 
schen Schaffens sich besonders klar fassen, und es war ein grofer Fort- 
schritt, da®B der Unterschied der schépferischen griechischen Literatur 
von der abhangigen und nachbildenden rémischen erkannt wurde. 
Hohe und Bliite antiker Kultur wurde jetzt in ihrer Bedeutung gewir- 
digt. Freilich gab auch hier der Glaube und das eigene Ideal dem 
Bilde des Altertums seine besondere Farbe, der Richtung der For- 
schung ibr Zie]. Die nationale Bedingtheit antiker Kultur wurde noch 
unterschatzt. Im Griechentum sollte das vollkommen harmonische 
Menschentum verwirklicht und als ewig giiltiges Muster fiir alle Zei- 
ten aufgestellt sein. Dies Menschentum hatte einen Asthetischen und 
weltbiirgerlichen Charakter, der auf die Dauer einer Nation mit auf- 
steigender politischer Entwickelung und wachsendem nationalem 
SelbstbewuBtsein nicht geniigen konnte, und der Neuhumanismus 
ist vor den Gefahren einer Erstarrung in klassizistischen Vorurteilen 
durch seine spateren geistlosen Jiinger nicht bewahrt geblieben. 

Dennoch birgt der Neuhumanismus durch seinen Zug zur Uni- 
versalitat und Totalitét wie zur Individualisierung und Differenzie- 
rung der Persénlichkeit in sich solche Tiefe des Verstiindnisses fir 
geschichtliche Entwickelung, solche Fille fruchtbarer Geschichtsan- 
schauungen, dafi auf diesem Boden der Aufbau der modernen Ge- 
schichtswissenschaft sich erhob. Wir stehen jetzt mitten in der Ent- 
wickelung der Geisteswissenschaften, deren Grundlegung im ersten 
Drittel des XIX Jahrhunderts erfolgte. Nicht mehr systematisierende 
Darstellung des Zustindlichen, sondern genetische Entwickelung ist 
jetzt das Ziel der Altertumswissenschaft. Grammatik, Altertiimer, My- 
thologie wandeln sich in Sprachgeschichte, Rechtsgeschichte, Reli- 
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gionsgeschichte. Zur Zeit der Befreiungskriege erschlossen zuerst unter 
dem Eindruck einer selbsterlebten groBen Geschichte Historiker ein 
tieferes Verstandnis geschichtlicher Entwickelung, das bald auch dem 
Altertum zugute kam. Der Staat und die politische Geschichte wur- 
den wieder als Kern der Geschichte und Mittelpunkt aller Aeufe- 
rungen des nationalen Lebens gewiirdigt. Jede Nation und jedes 
Zeitalter hat jetzt einen besonderen selbstandigen Wert. Niebuhr 
und Mommsen haben auf der Grundlage der Verfassungs- und Rechts- 
geschichte die r6mische Geschichte neu aufgebaut. 

J. G. Droysen ist seiner Zeit weit vorangeeilt, indem er in seiner 
Geschichte des Hellenismus (1. Aufl. 1836 und 1843) die Entwickelung 
und die treibenden Krafte, die Bedeutung des Hellenismus fiir die 
Kontinuitaét der geschichtlichen Entwickelung und fir die Kultur der 
Menschheit wirkungsvoll dargelegt hat. Leider kam er itiber das erste 
Jahrhundert nicht hinaus und erst nach Jahrzehnten hat der kiihne 
Bahnbrecher wiirdige Nachfolger gefunden. Die Arbeit des Spatens, 
die Ausgrabung hellenistischer Staidte (Pergamon, Magnesia, Priene), 
die Fulle neu entdeckter Inschriften und Papyri hat die Forschung 
miachtig gefordert und ihr gebieterisch neue Aufgaben und Ziele ge- 
stellt, die durch den Widerspruch einseitig Asthetisierender Schatzung, 
der die groBen geschichtlichen Probleme fern liegen, nicht aus der 
Welt geschafft werden kénnen. Die griindliche Erforschung des Ur- 
christentums weist fort und fort auf die Notwendigkeit hin, wie das 
spitere Judentum, so tiberhaupt die Geschichte der Kultur in ihren 
Wurzeln zu erforschen, welche die Welt zur Zeit der Ausbreitung des 
Christentums beherrschte. Als dann auch die Bedeutung der rémischen 
Kaiserzeit und ihrer Kultur, namentlich durch den ftinften Band von 
Mommsens Roémischer Geschichte, zur Anschauung gebracht wurde, 
waren die wesentlichsten Bedingungen erfiillt, um die christliche Ent- 
wickelung im geschichtlichen Zusammenhange zu verstehen. 

Die Notwendigkeit des Zusammenwirkens philologisch-historischer 
und theologischer Forschung ist langst gegeben. Die normgebende 
und humanistische Philologie hat sich zur geschichtlichen Disziplin 
umgestaltet. Wie sie jetzt die Geschichte des Altertums in ihrer 
ganzen Weite faft, kann sie an der Umgestaltung der alten Welt 
durch das Christentum und an der christlichen Literatur nicht vor- 
tibergehen; und so muBte sie mit einer Theologie zusammentreffen, 
die seit den gro8en Tiibingern den gleichen UmbildungsprozeB zu 
einer historischen Wissenschaft erfahren hat. Die Zeiten liegen lange 
hinter uns, wo einst Fr. A. Wolf die Evangelien-Erklarung mit Ent- 
ristung iiber das barbarische Griechisch und »die Schlechtigkeit des 
Zeugs« bei Mt 82s abbrach, wo Niebuhr die Sibyllinischen Bicher 
als »bloBer Quark« erschienen und Lachmann den Ignatius »mit 
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héchstem Wiederwillen gegen das rein dumme Zeug« durchackerte. 
Aber nachgewirkt haben die klassizistischen Vorurteile lange, schon 
weil das sprachgeschichtliche Verstindnis christlicher Schriften spat 
gewonnen wurde, und gefunden haben sich Philologie und Theologie 
spit. Useners starke Anregungen, die Fille neuer Ausgaben der 
Kirchenschriftsteller, mit denen die Philologen wirklich arbeiten konn- 
ten, haben die Verbindung gefodrdert. 

Die Philologie ist historisch geworden und hat damit das klassi- 
zistische Dogma vom harmonischen Griechentum als Einheit und 
als Ideal fiir immer vernichtet. Statt dessen erhebt sich die groBe 
Aufgabe, die kontinuierliche Entwickelung der griechisch-rémischen 
Kultur mit den mannigfaltigen sich kreuzenden und ablésenden 
Strémungen zu zeichnen und uns damit das Versténdnis fiir die 
Grundlagen unserer Kultur zu erdffnen. Das fiir die allgemeine Kul- 
tur der Menschheit wichtigste Glied dieser Entwickelung ist der Hel- 
lenismus, wichtig besonders auch fiir das Verstaéndnis der Geschichte 
der christlichen Kirche. Die alle Mittelmeerlander umfassende griechi- 
sche Weltkultur ist gleichzeitig Grundlage und Wurzel, das einigende 
Band moderner Kultur. Die Geschichte des Hellenismus ist zugleich 
unsere Geschichte und unsere Vergangenheit. Denn das Christentum 
hat sich zuerst die helJenistische und die hellenisierte r6mische Welt 
erobert. Es hat nicht gesiegt, indem es nach dem Bankerott des 
Heidentums als ganz neue Gréfe in die freie Liicke eintrat, wie man 
es sich etwa frther vorstellte. Es hat auch nicht um den Preis der 
Vernichtung der heidnischen Kultur den Sieg gewonnen. Die viel- 
fach konvergierende und parallel laufende profane und christliche 
Entwickelung fiihrt zu einer Anndherung und Ausgleichung, in der 
das Christentum alle assimilationsfahigen Krafte der heidnischen 
Kultur absorbiert und so den Uebergang vom Alten zum Neuen er- 
leichtert. Mit gewissem Recht kénnte man auch itiber diese Ent- 
wickelung als Motto das Wort des Horaz setzen, in dem er den Ein- 
fluB des griechischen Geistes auf das Rémertum formuliert: Griechen- 
land besiegte seinen Sieger. 

Eine vollstandige Kulturgeschichte in den Grundlinien zu zeich- 
nen, tibersteigt nicht nur die Grenzen des mir zur Verfiigung stehenden 
Raumes, sondern auch das Maf meiner Krifte. Selbst ein Kenner 
wird es noch nicht wagen, eine Geschichte des griechischen Wirt- 
schaftslebens oder des griechischen Rechtes in hellenistischer Zeit zu 
schreiben, trotzdem wir den letzten Jahren héchst fruchtbare Anre- 
gungen und wertvolle Spezialarbeiten verdanken; durch die Arbeiten 
von Beloch, Mitteis, Wilcken, E. Meyer sind die Fragen eben erst 
in FluB8 gekommen'. Mit dem Zweck des Handbuches war die Be- 

') Ich verweise auf die Skizzen der Wirtschaftsgeschichte von E. Meyer, 
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schrankung auf die Strémungen der geistigen Kultur gegeben. Wo 
liegen die Grundlagen und Wurzeln der Kultur, mit der das Christen- 
tum sich auseinandergesetzt hat? Welche Stimmungen und Dis- 
positionen fand es in der Welt vor, in der es eine so groBe Umwil- 
zung hervorgerufen hat? Unter welchen férdernden und hemmenden 
Momenten hat es sich verbreitet und entwickelt? Welche Erschei- 
nungen der Kultur haben es positiv oder negativ beeinfluBt? Diese 
Fragen faBt meine Skizze ins Auge. Sie méchte die vielen wertvollen 
Arbeiten neuerer Theologen — ich nenne vor allen Harnack und Hatch 
— erganzen, indem sie ein zusammenhangendes Bild der Hauptstré- 
mungen der kulturgeschichtlichen Entwickelung gibt und darum 
ihren Standpunkt nicht erst in der Zeit nimmt, wo die energische 
Auseinandersetzung des Christentums mit dem Hellenismus beginnt; 
nur zur Vervolistandigung des Bildes wird die nach dem II Jahrh. 
n. Chr. liegende Entwickelung beriicksichtigt. Der lebendige Kontakt 
theologischer und philologischer Forschung auf den beide angehen- 
den Gebieten, den auch diese Arbeit zu férdern bestimmt ist, wird 
der Vervollkommnung dieses Versuches zugute kommen, welcher der 
Nachsicht und der anregenden Kritik in gleicher Weise bedarf. 


Il 
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Es war das Verhdingnis der hellenischen Nation, dafi sie zwar 
eine selbstandige, auf Freiheit des politischen und geistigen Lebens 
gegriindete, dem Orient tiberlegene Kultur erwarb, aber die dem natio- 
nalen BewuBtsein entsprechende politische Einigung aus eigener Kraft 
nicht erreichen konnte. Nur weil sie durch Fremdherrschaft von 
den Schranken traditioneller Gebundenheit und den Autoritaten ge- 
lést waren, konnten ionische Manner die freie Wissenschaft als héchste 
Bliite ionischer Kultur schaffen. JIonische Sprache und Kultur wa- 
ren auf dem Wege, gemeinhellenische Bedeutung zu gewinnen; aber 
diese Entwickelung konnte nicht zum Ziele kommen, weil sie von 
keiner politischen Macht getragen war. Nach den glanzenden Erfol- 
gen der Perserkriege triltt Athen in das Erbe Ioniens. Es schafft 
sich sein michtiges Seereich, eine eigene Kultur, eine die ionische 
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ablésende und in den Schatten stellende Literatur. Attische Sprache 
und Literatur, Sitte und Recht erobern sich mit der Ausbreitung 
attischer Herrschaft immer weitere Gebiete. 

Athen sah sich in dieser Entwickelung vor Aufgaben gestellt, 
denen seine Krafte auf die Dauer nicht gewachsen waren: Offensive 
gegen die Perser, Behauptung des Meeres,Sicherung der Bundesgenossen. 
Die ganze Last dieser Aufgaben hatte wesentlich Athen zu tragen. 
Die Aufnahme der Biindner in athenisches Birgerrecht, eine Reichs- 
entwickelung, wie sie Rom in schweren Kimpfen durchgemacht hat, 
lag fir die Erfahrung und das relig6se Empfinden der Griechen fast 
auBer dem Bereiche der Méglichkeit. Die Entwickelung des Seebundes 
fiihrte nicht zum Einheitsstaate, sondern zu gréSerer Zentralisierung 
der Gewalt, zu strafferem Regiment des Vorortes, zu einer Herab- 
driickung der Biindner zu Untertanen. Die Sonderstellung der Vor- 
macht und die Selbsténdigkeit der einzelnen Gemeinden gerieten in 
Spannung. Die Last der Pflichten, die Athen, um seine Stellung zu 
behaupten, seinen Biirgern im Dienste als Beamte, Richter, Soldaten, 
in den Leistungen der Reicheren fiir das Gemeinwesen auflegte, 
ist fiir den modernen Menschen schwer vorstellbar. Es ist, als habe 
die 4uBerste Anspannung aller Krafte, die Hingabe des Einzelnen 
an das Ganze forderte, den Mangel der raéumlichen Beschrankung 
des Staates auf eine allzuschmale Basis ersetzen sollen. Die Leis- 
tungen Athens im V Jahrhundert liefen eine stark entwickelte Staats- 
gesinnung voraussetzen, auch wenn sie nicht in schlichten und er- 
greifenden Steininschriften und im Pathos der Rhetorik, in Poesie 
und Kunst, in den Formen des Staatslebens und im Kult zum Aus- 
druck kame. Die philosophischen Theorieen, die fiir das Verstaindnis 
des antiken Staatslebens von gré8ter Bedeutung sind, spiegeln das- 
selbe starke Staatsgeftihl] wieder, und es ist begreiflich, da die Prediger 
des nationalen Gedankens spiiter so oft bei Plato und Aristoteles in 
die Lehre gegangen sind. Die Macht des das Leben des Individu- 
ums umspannenden und mit den festesten, religids sanktionierten 
Banden umschlingenden Staatsgedankens offenbart sich in der Ueber- 
spannung des platonischen Staatsbegriffes, der die Gesellschaft zu 
einem K6rper und zu einem Individuum zusammenschlieBen will, 
wie in der aristotelischen Auffassung des Staates als eines Organis- 
mus, dem die einzelnen als Glieder eingeordnet sind, als des héchsten 
Zweckes, durch den die Aufgaben und Pflichten des Individuums 
bestimmt werden, in dem allein der Mensch seine Eudimonie errei- 
chen kann. 

Die panhellenischen Tendenzen, fiir die Athen seine Kraft ein- 
setzte, bedrohten Spartas Machtstellung und seinen Einflu8 im pelo- 
ponnesischen Bunde; es wurde der Fihrer einer Politik, welche die 
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Feinde der aufstrebenden Macht Athens sammelte; alte Stammes- 
gegensatze und Verschiedenheit der politischen Traditionen verscharf- 
ten die Rivalitét. Nach langem Ringen erlag endlich Athen seinen 
mit Persien verbiindeten Gegnern (404). Die innere Entwickelung 
Athens beschleunigte seinen Niedergang; es erlebte in einer kurzen 
Zeitspanne eine Entwickelung der Kultur, die sich auf die freie Ent- 
faltung aller individuellen Fahigkeiten, auf Emanzipation der Persén- 
lichkeit richtet, aber damit auch Krafte eines extremen Individulis- 
mus auslést und entfesselt, die sich gegen den Staat richten. Die 
vollige Demokratisierung des Staates macht mit dem Gedanken, dah 
der souverine Demos selbst die Regierung fiihre, Ernst; die Gleich- 
heit der Ungleichen soll zur Wahrheit werden. Vergebens suchen 
Reaktionen und Revolutionen diese sich konsequent durchsetzende 
Entwickelung aufzuhalten. Der Krieg gegen Athens Herrschaft wird 
zugleich ein Kampf der Verfassungsformen, der in das Leben der 
einzelnen Staaten verheerend eingreift. Die inneren Parteikampfe 
fihren zu einer vélligen Zersetzung der Gefiihle fiir Staatseinheit 
und Vaterland, die tiber der Solidaritaét oligarchischer oder demo- 
kratischer Interessen vergessen werden, und der Sieg der Partei wird 
oft durch gewaltsame Revolution erlangt oder um den Preis des 
Vaterlandsverrates erkauft. Und wie sich in dieser Zeit praktische 
Tendenzen und theoretische Gedanken verbinden, so erheben sich 
jetzt starke und riicksichtslose Manner, die aus der modernen Lehre, 
daB alle bisher geltenden Werte relativ und konventionell sind, den 
Schlu8 ziehen, daB bedeutende Persénlichkeiten, da sie sich an Recht 
und Moral nicht mehr gebunden ftihlen kénnen, nur dem Drange 
ihrer Natur, dem Gesetze, das sie selbst in sich tragen, dem Willen 
zur Macht folgen werden. Und sie setzen diese Theorie in die Praxis 
um. Viele traumten von Tyrannis als héchstem Menschengliick, und 
mancher streckte kihn die Hand danach. 

Von seinem Bankerott am Ende des peloponnesischen Krieges hat 
Athen sich nicht wieder erholt. Noch einmal hat es im zweiten 
Seebunde die Ideale der groBen Zeit erneuern wollen, aber von vorn- 
herein auf die friihere Zentralisierung der Macht verzichten miissen. 
Die neue Griindung kehrte ihre Spitze gegen Sparta und fihrte zu 
neuen Bruderkampfen. Die frisch aufkommende und sich in hoch- 
fliegenden Planen bald erschépfende GroSmacht Theben fuhrte zu 
noch gro8erer Zerfahrenheit und Zersplitterung der Krafte. Der 
Perser ist jetzt ein entscheidender Faktor griechischer Politik, sein 
Wort und sein Gold hat oft den Ausschlag gegeben. Die athenische 
Demokratie artet véllig aus: Der souveriine Demos will jetzt wirklich 
alles selbst machen; aber er ist abhangig von seinen unverantwort- 
lichen Beratern, die in parlamentarischen Kampfen und Monstre- 
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prozessen in wachsender Leidenschaft die Parteigegensatze ausfech- 
ten. Die Gegensiitze der Klassen, jetzt wesentlich auf Verschiedenheit 
des Besitzes gegriindet, verschirfen sich. Die »Reichen« werden zu 
den gréBten Opfern gepreft; in den Schwankungen des Parteilebens 
kommt es zu keiner stetigen und zielbewuBten Politik. Aber un- 
fehlbar ist der Demos, und er weif auch stets die Stiindenbécke 
zu finden, die er fiir seine militérischen und politischen Fehler ver- 
antwortlich macht. Das Ende ist nach dem Zusammenbruch des 
zweiten Bundes (355) eine Politik der Resignation, der Sammlung 
und Erholung der Krafte, unterbrochen yon gelegentlichen aber er- 
folglosen Aspirationen des fritheren GroBmachtstrebens. Diese Poli- 
tik war unter den Umstanden das Beste. 

Die Kreise der Intelligenz wenden sich von dem Staate der Ge- 
genwart mit Resignation oder mit Abscheu ab. Die Haltung der 
Literatur ist in verschiedenen Nuancen fast ausnahmslos oppositio- 
nell; verfeinertes, aristokratisches Empfinden lehnt sich gegen die 
demokratische Gleichmacherei auf. Allgemein erschallt der Ruf: 
Rickkehr zur vaterlichen Verfassung, wenn auch der Sinn, den 
man mit dieser Parole verbindet, verschiedenartig ist und die Ideal- 
bilder der guten alten Zeit je nach den Forderungen, die man fir 
die Gegenwart aufstellt, ausgemalt werden; nur in der Verwerfung 
der radikalen Demokratie war man einig. Von diesen reaktionaren 
und oppositionellen Tendenzen sind auch die groBen Theoretiker des 
IV Jahrhunderts beeinfluBt, Plato und Aristoteles. Ihre Idealbilder 
des besten Staates sind aus der Kritik der unvollkommenen Wirk- 
lichkeit geboren. In der Voraussetzung des Nebeneinander vieler 
kleiner Gemeinwesen sind sie befangen; gréBere politische Bildungen 
liegen nicht im Kreis ihrer Betrachtung, Die etwas kiimmerliche Ge- 
stalt des Kleinstaates, die Plato besonders in der letzten Phase seiner 
Entwickelung als Ideal hinstellt, ist aus einer Resignation hervorge- 
gangen, von der éhnlich auch die praktische Politik des Eubulos in den 
Jahren beherrscht war. Die Einheit des Staatswillens und der Staats- 
gesinnung stellt er-der Atomisierung entgegen, zu der die Konse- 
quenzen des demokratischen Freiheits- und Gleichheitsprinzipes ge- 
fihrt haben, und sie scheint ihm — und Aristoteles ist gleicher An- 
sicht — nur durch beschriinkte Ausdehnung des Staates verbiirgt; 
das Machtstreben der griechischen Staaten, die 4uBeren Kimpfe und 
inneren Krisen, zu denen es fiihrte, hat er mit scharfem Auge be- 
obachtet und sich davon abgestoBen gefiihlt. Er meint, seinem Ideal- 
staat die urspriingliche Gestalt durch kinstliche Mittel erhalten und 
ihn von der Welt absperren zu kénnen, wie auch Eubulos sein Athen 
von den Welthindeln fernzuhalten und alle politischen Verwickelungen 
zu meiden strebte. 
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Von einer ZusammenschlieBung und Einigung ist die griechische 
Nation jetzt ferner als je. Die gré8eren politischen Bildungen in 
Form eines Bundes waren dem Prinzip der Gemeinde-Autonomie ge- 
opfert. Die Zerrissenheit der politischen Entwickelung, die durch 
die individualistische Entwickelung gesteigerten egoistischen und par- 
tikularistischen Interessen, die sich verzehrenden Gegensitze der in- 
neren Parteien hatten immer weiter abgetrieben von dem Ziele natio- 
naler Einheit, von den Instinkten des panhellenischen Gesamtbewubt- 
seins, das in den gemeinsamen Festen seinen Ausdruck gefunden 
hatte, das durch Beriithrung mit den fremden Vélkern und die Meh- 
rung des gemeinsamen geistigen Besitzes gestarkt war, das die trei- 
bende Kraft in den Befreiungskimpfen gewesen war und von den 
Rhetoren fort und fort wirkungsvoll gepredigt wurde. Der Wider- 
streit der kleinstaatlichen Interessen hatte die zur Einigung dringenden 
Krafte lahmgelegt. Aber als Sehnsucht und Hoffnung war der Ge- 
danke nationaler Einheit doch lebendig; er gewann gerade aus dem 
Gegensatz zur traurigen Wirklichkeit neue Krafte. In der friihesten 
seiner Staatsreden spricht Demosthenes einmal den seiner spdteren 
spezifisch athenischen Politik widersprechenden Gedanken aus, die 
Hellenen bedirften zu ihrer Einigung eines Mittlers. Einigung der 
Hellenen und gemeinsamer Zug gegen den persischen Erbfeind sind 
die Hauptsiatze des politischen Programmes, das Isokrates durch ein 
langes Menschenleben gepredigt hat. Er tragt es zuerst 380 seiner 
Vaterstadt Athen vor, um Stimmung fiir die Griindung des Seebun- 
des zu machen, von dem er die Verwirklichung des panhellenischen 
Gedankens erhofft. Mit Jason von Phera scheint er solche Plane 
besprochen zu haben, und ums Jahr 368 sucht er Dionysios I fir 
diesen Plan zu gewinnen, der ja wirklich das Griechentum des 
Westens zu einem starken Staate zusammengeschlossen und vor der 
Vernichtung durch die Karthager gerettet hatte. Endlich wendet 
er sich, nachdem die Geschichte des zweiten Seebundes ihn gritind- 
lich enttéiuscht hatte, mit dem Programm an Philipp (846, Rede V); 
seine Ausfiihrung soll zur Erlésung von der Zerriittung der Klein- 
staaterei, zur Besinnung auf die wahren und héchsten hellenischen 
Interessen, zur Heilung der sozialen No6te fiihren. 

Philipp und Alexander fiihrten dann wirklich die Idee nationaler 
Einheit durch, die den Griechen des Festlandes von aufen aufge- 
zwungen werden mufte; sie stellten die panhellenischen Tendenzen 
und den volkstiimlichen Gedanken eines Feldzuges nach Asien in 
den Dienst ihrer Politik und benutzten sie zur Stérkung ihrer mo- 
ralischen Macht; sie haben wirklich einen Teil des isokratischen 
Programmes ausgefiihrt. 

Die Entwickelung des Isokrates zu starken monarchischen Sym- 
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pathien liegt im Zuge der Zeit, und in diesem Zuge spiiren wir das 
Wehen der Zukunft und das Nahen eines neuen Zeitalters. Die 
geistige Entwickelung hatte in weiten Kreisen dem monarchischen 
Gedanken den Boden bereitet. In wiederholten Versuchen stellt Xeno- 
phon, der kein schépferischer Geist, aber fiir die seine Zeit beherr- 
schenden Stimmungen héchst empfanglich ist, Ideal und Grundsatze 
der monarchischen Herrschaft theoretisch und im Beispiele dar. Die 
Idealphilosophie gestaltet das Bild des wahren Herrschers, dessen 
tiberlegener Genius Kraft und Recht zur Umbildung der Gesellschaft 
und zur Organisation des lebensfaihigen Staates nach den Gesetzen 
der Vernunft in sich trigt; und durch die syrakusische Monarchie 
hofft Plato sein Staatsideal verwirklichen zu kénnen. Selbst Demos- 
thenes mu widerwillig die Ueberlegenheit der Monarchie in der plan- 
vollen Verwertung der Krafte und in der energischen Durchfithrung 
einer zielbewuBten Politik anerkennen. Die zeriittete Demokratie 
hatte schon in mancher Gemeinde die Tyrannis aufkommen lassen. 
Die Sehnsucht nach einer starken, Ordnung und Sicherheit verbir- 
genden Staatsgewalt, die Erfahrung, dai die Alleinherrschaft schon 
vielfach als Retterin sich bewahrt hatte, der Hinblick auf die beiden 
groSen Monarchien im Osten und Westen, die jetzt Griechenlands 
Geschichte oft bestimmten, bald auch auf die drohende makedonische 
Macht im Norden, legten den Gedanken nahe, daf die Staatseinheit 
ihren nattirlichsten Ausdruck in der Monarchie finde, daB nur die 
Monarchie grofe politische Aufgaben zu lésen vermége. So erklart 
es sich, daB in der hellenistischen Welt trotz der wilden Kampfe 
um Alexanders Erbe das monarchische Bewubtsein sich schnell ver- 
breitet hat und die politische Theorie bald beherrscht. Die Griechen 
haben sich zum Teil schnell in die neuen Formen der monarchischen 
Regierung gefunden. Dafi die Griechen Kleinasiens, die in ihrer 
exponierten Stellung im Festland laingst keinen sicheren Riickhalt 
mehr fanden, Alexander freudig zufielen und yon ihm die Wieder- 
kehr geordneter und gesicherter Verhaltnisse erwarteten, war natiir- 
lich; sie wechselten nur den Herrn. In der hellenistischen Propa- 
ganda sind die Ionier ein bedeutender Faktor. Die Sehnsucht nach 
Erlésung von dem Elend der Kleinstaaterei und jene starke Unter- 
str6mung des politischen Denkens hat den Uebergang und das Ein- 
leben in monarchische Formen erleichtert; der Gedanke und die 
Hoffnung hatte wenigstens die Monarchie vorweggenommen, die dem 
Wesen des griechischen Staates als der Gemeinschaft freier Manner 
widersprach, die aus spontaner natirlicher Entwickelung nicht zu 
erreichen und doch die Folge des Bankerottes der griechischen Staa- 
len war. 

Der Sieg bei Chironea (August 338) gab Philipp die Oberherr- 
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schaft tiber Griechenland. Zwar behielten die griechischen Stidte, 
auch Athen, Freiheit und selbstindige Regierung (adtovonic). Das 
Prinzip der Autonomie der einzelnen Stidte, das griechischem Freiheits- 
gefiihl gerade der Kleinen leicht einging, war doch das vorher wie 
nachher wirksamste Mittel, die Regungen selbstandiger Politik nieder- 
zuhalten und die ZusammenschlieBung zu gréferen politischen Ge- 
bilden zu hindern. Die 337 in Korinth festgesetzte neue Bundesver- 
fassung bedeutete in Wahrheit eine Unterordnung der griechischen 
Stadte unter die Vormacht. Die Leistungen der Hellenen fiir Heer 
und Flotte waren festgelegt. Das politische Schwergewicht und die 
Hegemonie lag in Makedonien, und die Vormacht sorgte fiir gefiigige 
Stadtregierungen. Athen wurde es nicht so leicht, wie den Ioniern 
in ihrem Verhaltnis zu Persien, sich in die Unterordnung unter 
fremde Herrschaft zu finden und sich mit dem Ruhm zu begnigen, 
auch ferner die Stadt der Bildung und der Philosophie sein zu diirfen. 
Die Geister der Vergangenheit riefen immer wieder hdhere Aspira- 
tionen wach, aber mit starker Hand wurden die Reaktionen unter- 
driickt. Als die national hellenische Erhebung nach Alexanders Tode 
niedergeschlagen war, rdumte Antipater 322 mit der radikalen De- 
mokratie Athens grtindlich auf und legte eine makedonische Garnison 
nach Munichia. 

Athen hat an dem grofen Gange der neuen Geschichte unter 
Alexander innerlich keinen Anteil genommen. Der rtickwarts schauen- 
den Betrachtung ist es heute klar, da8 die Eroberungen Alexanders 
zugleich die panhellenische Kulturentwickelung fortsetzten, fiir die 
das attische Seereich den Grund gelegt hatte, da8 die sich neu bil- 
dende Weltkultur in attischem Rechtsempfinden und Sittlichkeit, in 
attischer Sprache und Geistesarbeit wurzelte, daf Athens Seele fort- 
Jebte, wenn auch der Leib zerfallen war. Die Mitlebenden, die sich 
in neue Formen des Staates und der Gesellschaft finden muBten, 
haben nur den Bruch mit der Vergangenheit, nicht die Kontinuitat 
der Kulturentwickelung empfunden. Wer heute Werden und Wesen 
der hellenistischen Kultur verstehen will, sieht sich bestandig gendtigt, 
in der fritheren hellenischen Entwickelung ihre Wurzeln und ibre 
Grundlegung zu suchen. 

Das Makedonien, das die Basis des neuen Weltreiches Alexan- 
ders werden sollte, war von seinem Vater Philippos (859—336) ge- 
schaffen worden. Er hatte in harten Kampfen gegen Thraker und 
Illyrier sein Reich konsolidiert und durch die Ausdehnung an die 
Kiisten, die notwendig zum Konflikt mit Athen fiihrte, ihm die natiir- 
lichen Grenzen und die Bedingungen gesicherter Existenz gegeben. 
In straffer militarischer Erziehung hatte er sein Volk in einen Heer- 
bann verwandelt, der treu zu seinem Ké6nige stand, einen militari- 
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schen Adel um sich gesammelt, aus dem spiter so viele zum Herrscher 
geborene Persénlichkeiten hervortraten. 

Die Makedonen waren ein den Griechen verwandter Stamm, der 
den Hellenen im IV Jahrhundert noch roh und barbarisch erschien, 
aber von frischer, unverbrauchter Volkskraft. Griechische Bildung 
war laingst in den oberen Schichten verbreitet, und Philipp verfiigte 
iiber eine griechische Kanzlei, aus der fein stilisierte diplomatische 
Schriftstiicke hervorgingen. Als Alexander seinem Volke die Welt- 
stellung eroberte, wuBbte er, dab es dazu der Hellenisierung bedurfte. 
Attisch wurde die Amtssprache des Reiches und die Grundlage der 
xowvt. Als makedonischer Heerkénig und zugleich als Fuhrer des 
hellenischen Bundes und Trager der panhellenischen Idee unterwirft 
er Asien. Mit den Eroberungen weiten sich seine Plaine ins Unbe- 
grenzte und Unendliche. Der zur Géttlichkeit erhobene absolute 
Herrscher steht iber den V6lkern und Menschen; der Gegensatz des 
Weltherrschers und seiner Untertanen nivelliert den Unterschied der 
Nationen; so will er auch die Perser zur Gleichberechtigung erheben 
und Ernst damit machen, daf er in das Erbe des GroBk6nigs getre- 
ten ist (vgl. K. III 1); er verletzt damit das stolze Selbstgefiihl make- 
donischen Herrentums wie das griechische BewuBtsein tiberlegenen 
Kulturbesitzes. Er tiberwindet den Widerstand nationaler Vorurteile; 
aber noch ehe er die Universalmonarchie, fiir die ihm das makedo- 
nisch-griechische Wesen eine zu schmale Grundlage war, ausgestaltet 
hat, wird er 323 in der Vollkraft seines Schépferdranges weggerafft. 

Das Ergebnis der wechselvollen Kampfe der Diadochenzeit (323 
bis 277) ist, da® sich drei GroSmachte konsolidiert haben, in denen 
sich die Herrschaften der Pharaonen, der Grofkénige, das Kénigtum 
Philipps fortsetzen: Das Agyptische Reich der Lagiden, die auch das 
éstliche Mittelmeer beherrschen, das asiatische der Seleukiden, das 
makedonische der Antigoniden. Das asiatische Reich hatte sich am 
meisten in den von Alexander vorgezeichneten Bahnen entwickelt. 
Neben die alten Griechenstadte, deren Autonomie schon Alexander 
anerkannt hatle, treten mit gleichen Rechten neu gegriindete, und 
auch altasiatische St&idte erhalten, nach griechischem Muster umge- 
staltet, volle Selbstaindigkeit. Diese stadtischen Kommunen sind die 
Basis der politischen Organisation. Die Aufgabe der Zusammen- 
fassung autonomer Gemeinden zu einem Ganzen wird gelést, indem 
der bald in die géttliche Sphare erhobene Herrscher als der natiir- 
liche Schépfer des Rechtes unmittelbar tiber diesen Stidten steht, 
Im wesentlichen ist damit die Form der modernen Monarchie gegeben. 
Durch Angliederung des Landgebietes an die Stidte wird der ProzeB 
der Hellenisierung oder Verschmelzung geférdert. Aber die Verschie- 
denheiten der Nationalitéten hat das Zusammenwachsen des gro8en 
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seleukidischen Reiches zu dauerhafter Einheit unmdglich gemacht; 
die gesunde Basis und den unschatzbaren Vorzug nationaler Ein- 
heit besaB tiberhaupt nur Makedonien. Am tiefsten drang noch die 
Hellenisierung in Kleinasien, wo sie nur die bisherige Entwickelung 
fortzusetzen hatte. Die nordéstlichen Teile des alten Perserreiches 
sind nie bewAltigt worden und bald als selbstandige Kleinstaaten los- 
gesplittert. Auch Indien ist schon Seleukos verloren gegangen, wenn 
auch hellenistische Einfliisse, die wir jetzt auch bis nach China ver- 
folgen, dort fortwirkten. 

Fester gegriindet war das Ptolemierreich. Hier war die Organi- 
sation der Pharaonen mit der Teilung in Kreise die Grundlage einer 
streng zentralisierten Verwaltung. Sitz des Hofhaltes und der Re- 
gierung war das von Alexander gegriindete Alexandria, das ganz 
wie eine griechische Stadt organisiert, aber doch in seiner Selbstver- 
waltung stark beschrankt war. Die Rechte der Stadtbewohner waren 
nach Nationalitéaten abgestuft. Volles Birgerrecht haben urspriinglich 
woh! nur Makedonen und Griechen gehabt; die Juden, die in einem 
besonderen Quartier angesiedelt waren, hatten besondere, schwerlich 
gleiche Rechte. Von Alexander tihernommene Traditionen wurden 
fortgesetzt, wenn die Pflege von Wissenschaft und Literatur unter 
die Obhut kéniglicher Munifizenz gestellt wurde. Auch das sollte 
den Glanz des Kénigtums erhéhen, wirkte aber nur auf die bevor- 
rechtete Klasse; fiir die Volksbildung wurde es nicht nutzbar gemacht, 
und wir héren gar nichts davon, daf8 das Kénigtum sich des Schul- 
wesens angenommen hatte. Hellenisierung, soweit sie sich nicht 
durch die griechische Verwaltung und durch die ins Land gelegten 
Militarkolonien zufallig verbreitete, ist tiberhaupt nicht ernsthaft in 
Angriff genommen worden. Ptolemais in Oberagypten ist die einzige 
griechische Stadt, die neu gegriindet ist. »Das geduldige Volk war 
an Gehorsam und Prigel, an Steuer und Fronden gewéhnt«! und 
gewiB leichter zu regieren, wenn es bei seinem beschrankten Unter- 
tanenverstande blieb. Und die Kirche war eine Macht, mit der sich 
gut zu stellen ratsam war; im Gegensatz zu den Persern war schon 
Alexander mit dem Beispiel der Duldung vorangegangen. So wurde 
die alte nationale Kirche, der Kult, die Priesterschaft am Leben er- 
halten. Zum Dank traten bald die Kénige als Gétter neben die 
altigyptischen und konnten als irdische Gétter mit Fug und Recht 
das Kirchenwesen kontrollieren, auch seine finanziellen Krafte nutzen 
und dariiber wachen, da8 die Kirche nicht ein Staat im Staate war. 

Die Eroberung Asiens bedeutet eine starke Umwalzung des wirt- 
schaftlichen Lebens. Neue Absatzgebiete erschlieBen sich, und der 
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Handel sucht neue Wege; die Grofstadte werden seine Mittelpunkte ; 
Alexandria vermittelt den Handel nach Arabien und Indien, Antiochia 
am Orontes den nach Innerasien. Das freie Rhodos bleibt eine wich- 
tige Zwischenstation, bis Rom seine Bliite knickt. Athen verliert 
seine friihere Bedeutung als Mittelpunkt des Handels. Das neue 
Leben flutet nach dem Osten und zieht den Unternehmergeist an. 
Durch Abwanderung haben Makedonien und Griechenland zu leiden. 

Auch die individuellen Lebensbedingungen sind mit dem Auf- 
kommen der neuen hellenistischen Reiche véllig geindert. Der ein- 
zelne ist aus dem festen Verbande des Stadtstaates, der seinem Leben 
Ziel und Richtung gab, gelést. So werden viele Krafte, die friher 
im Dienste der 76Atg¢ verbraucht wurden, frei. Das politischer Selb- 
standigkeit beraubte kommunale Wesen gibt héher strebendem Ehr- 
geiz keine Befriedigung mehr. Wer nicht im engen Kleinleben sich 
beschrianken will, sucht sich ein anderes Feld der Betaétigung. Ar- 
meen und Verwaltungen locken Griechen und Makedonen an, die 
man fir alle verantwortlichen Stellen bevorzugt. Die Beamten- 
hierarchie braucht groBe und kleine Talente. Das Leben gravitiert 
jetzt nach aufen, besonders nach den H6éfen und den neuen Zentren 
der Kultur. Es ist charakteristisch, daf die meisten bedeutenden 
Personlichkeiten, politische und literarische Gréfen, ihre Heimat ver- 
lassen und sich einen neuen Wirkungskreis suchen. Ein starker Strom 
von Auswanderern ergieBt sich jetzt nach dem Osten, besonders in 
die neuen Griechenstadte. Abenteurer und Parveniis sind jetzt beliebte 
Typen der Literatur. 

Auch die soziale Schichtung der Gesellschaft andert sich. Das 
Avancement im Heer oder im Amt schafft eine neue Oberschicht, 
und dazu kommt noch eine Art durch Titel! geschaffener Hofadel 
(pidot, ovyyevets). Sonst scheiden Besitz und Bildung mehr als Her- 
kunft die Schichten. »Wenn Eingeborene und Fremde sich nicht 
mehr wie verschiedenen Standes gegentiberstehen ugd der alte Unter- 
schied zwischen Schutzverwandten und Fremden kaum gefihlt wird, 
so wird auch der Abstand zwischen den Freien und den Sklaven 
oder Freigelassenen schmaler, obwohl die strengen Gesetze fortbe- 
stehen.« (Wilamowitz, Staat und Ges. S. 189.) 

Die Hebung des allgemeinen Bildungsniveaus, die Verbreitung 
der Bildung tiber weitere Kreise ist fiir die Kultur der hellenistischen 
Zeit charakteristisch, wenn auch nicht iiberall gleichartig; die literarische 
Produktion schwillt zu einem friither nicht geahnten Umfange an. 
Die grofe politische Umwandlung wirkt in dieser Richtung ahnlich 
wie zur Zeit des Ueberganges der rémischen Republik ins Kaiser- 
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reich. Die Fille der frei gewordenen Krafte wird jetzt mehr als 
friher durch literarische Aufgaben und _ schriftstellerischen Ruhm 
gelockt; ein berufsmaBiges Literatentum breitet sich erst jetzt aus. 
Bei musischen Festspielen und bei anderen Gelegenheiten kommen 
musikalische und dichterische Produktionen der verschiedensten, uns 
zum Teil kaum bekannten Gattungen zum Vortrage; die Kiinstler- 
vereine versorgen die Welt mit den dazu nétigen Kraften. Wie der 
Pomp der Héfe der Kunst und dem Kunstgewerbe ein neues Feld 
der Betatigung gibt, so findet auch das geistige Leben seinen Mittel- 
punkt an den Héfen; es ist bewuSt und unbewuBt von politischen 
und héfischen Interessen beeinfluBt. Die Literatur ist eine Macht, 
mit der auch die Firsten rechnen und durch die sie die éffentliche 
Meinung beeinflussen. Das Schreibwerk spielt besonders in der wohl- 
geordneten Verwaltung Aegyptens und seinem Beamtenapparate eine 
groBe Rolle. In Hof- und Geschaftsjournalen, Beamtenprotokollen, 
Briefen, wird seit Alexander in den Archiven ein ungeheures Material 
aufgespeichert!. Manches wird gelegentlich von Literaten benutzt zu 
historischen Zwecken oder zu ephemeren Berichten tiber Tagesereig- 
nisse und Hoffeste, die dem Publikum die Tagespresse ersetzen. Ptole- 
maios I verschmaht es nicht, einen schmucklosen, auf das Material der 
Archive gegrtindeten Bericht iiber Alexanders Feldztige zu ver6ffent- 
lichen. Pyrrhos, Arat und andere haben Memoiren hinterlassen. Die 
Firsten nehmen an den literarischen Interessen ihrer Zeit Teil und 
geben der Literatur, in der einige sogar dilettieren, Anregungen. Fur- 
sten und Firstinnen nehmen die Widmung von Schriften entgegen 
und werden von Hofdichtern gefeiert. 

Fir die rege Férderung der Wissenschaft durch das Kénigtum 
hat der groBe Zégling des Aristoteles das fiir die hellenistischen 
Herrscher vorbildliche Beispiel gegeben. Wir wissen, da8 in seinem 
Generalstab die wissenschaftliche Abteilung nicht fehlte. Sorgfaltige 
Beobachtungen der ethnographischen, geographischen, botanischen, 
zoologischen Tatsachen wurden aufgenommen, die wissenschaftlichen 
Berichte im Reichsarchive zu Babylon gesammelt. Die Bearbeitung 
wenigstens des botanischen Materials liegt uns in der ganz neue 
Bahnen der Forschung er6ffnenden »Pflanzengeographie« Theophrasts, 
des Schiilers des Aristoteles, vor?. Wissenschaftliche Expeditionen 
wurden ausgeriistet. 

Plato und Aristoteles hatten einen Gelehrtenverein in sakralen 
Formen, mit einem Schullokal und Schulvermogen, Bibliothek und 
Studienapparat, geschaffen und so der wissenschaftlichen Arbeit eine 
Organisation gegeben, durch welche die verschiedenartigsten Krafte 


. 4) U. Wilcken, Philologus LIII S. 102 ff. 2) H. Bretzl, Botanische For- 
schungen des Alexanderzuges, Strafburg 1903. 


92 II Sraat vu. GESELLSCHAFT: 1 DIE HELLENISCHE U. D. HELLENISTISCHE ZEIT 


nach dem Plane und nach den beherrschenden Gesichtspunkten des 
Meisters zu einem grofen Gesamtbau der Wissenschaften zusammen- 
wirkten. Nach diesem Muster, das noch auf die Organisation der 
christlichen Gelehrienschulen des Altertums und damit bis auf die 
Gegenwart fortgewirkt hat, und wohl auf Anregung des Peripatetikers 
Demetrios von Phaleron wurden in Alexandria die ersten staatlichen 
Institute zur Pflege der Wissenschaft durch kénigliche Stiftung 
gegriindet, die beiden Bibliotheken’, eine Sternwarte, das mit 
reichen Mitteln ausgestattete Museion, in dem die angesehensten Ge- 
lehrten zu gemeinsamer Arbeit und stetiger Fortpflanzung der Wis- 
senschaft vereinigt waren. Die Forderung der idealistischen Philo- 
sophie, daB8 der Staat in der Bildung seiner Birger die wichtigste 
Aufgabe zu sehen habe, ist nicht ganz wirkungslos verhalll. Ale- 
xandria wird durch die neuen Schépfungen das Zentrum literarischer 
und wissenschaftlicher Produktion und eines gegen friithere Zeiten 
schwunghaft betriebenen Buchhandels. Nur die Philosophie fand 
hier keine Statte; sie konnte in héfischer Luft nicht recht gedeihen. 
Und die Wissenschaft sank bald von der im III Jahrhundert er- 
reichten Héhe herab, als das Reich zu verfallen begann. 

In einen fruchtbaren Wettbewerb mit dem _ wissenschaft- 
lichen Leben Alexandrias ist seit dem II Jahrhundert Pergamon 
eingetreten, das, die klassischen Traditionen aufnehmend und 
fortbildend, eine bedeutende und eigenartige Kultur erzeugt und 
als Stutze seiner Herrschaft dem Barbarentum gegeniibergestellt hat. 
Antiochia am Orontes, das schon von Seleukos und Antiochos zu einer 
hellenischen Stadt ausgebaut war, hat trotz der Héhe der AuBeren 
Zivilisation und seiner Bedeutung fiir die hellenistische Propaganda 
nie konkurrieren kénnen. Bedeutende Schriftsteller und besonders 
geistreiche Literaten sind bis zum niedergehenden Altertum viele aus 
Syrien hervorgegangen; aber zu einem tieferen geistigen Leben ist 
es in Antiochia erst in der spiiteren christlichen Zeit gekommen. 
Syrische und griechische Kultur gingen hier nebeneinander her; aber 
orientalische Ueppigkeit und Sinnlichkeit hat den Grundzug des 
Lebens dieser blasierten Grofstadt gebildet. Athen bleibt nach wie 
vor der Mittelpunkt der philosophischen Entwickelung, obgleich die 
bedeutendsten Vertreter der Philosophie aus dem Osten zuwanderten. 
Neben der Akademie und dem Peripatos setzten sich die Schulen 
des Zenon und des Epikur dort fort. Auf den Philosophenschulen 
beruht in hellenistischer Zeit die geistige Bedeutung und die Kultur 
Athens, das sonst nur yom Erbe der Vergangenheit zehrt. Mit den 
philosophischen Koryphiaen Athens pflegen die Fiirsten lebhafte Be- 
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ziehungen. Von den griechischen Freistaaten hat nur Rhodos sich 
durch kluge Politik die volle Unabhangigkeit und seine Eigenart be- 
wahrt, nicht nur eine der bedeutendsten Handelsstadte, sondern auch 
eine Pflegestatte der Beredsamkeit, Philosophie und Kunst. Auch 
als Rom seine Handelsstellung eingeschrinkt hatte, hat es noch be- 
sonders seit Alexandrias Niedergang fiir das geistige Leben der Zeit 
Bedeutendes geleistet und durch seine philosophischen und rhetori- 
schen Schulen Athen fast in Schatten gestellt; noch in der Kaiserzeit 
ist es ein viel besuchter Studiensitz. 


2 DIE ROMISCHE ENTWICKELUNG 


Wahrend die hellenistischen Dynastieen beschaftigt waren, die 
Krafte ihrer Staaten zusammenzuhalten oder ihr Herrschaftsgebiet 
auf Kosten der rivalisierenden Machte zu erweitern, lieBen sie in der 
romischen Macht einen bedrohlichen Feind heranwachsen, ohne zu 
erkennen, da der Gang der Geschichte im Westen auch ihr Schicksal 
entscheiden kénne, und ohne der Solidaritét der Interessen mit dem 
Griechentum des Westens sich bewuBt zu werden. Nur von Kyrene 
unterstitzt erliegt Agathokles im Kampfe mit Karthago, und nach 
seinem Tode (289) zerfallt sein Reich. Durch die Schlacht bei Sen- 
tinum (295) gewinnt Rom die Herrschaft tiber Italien. Durch das 
Miflingen der kiihnen Plane des Pyrrhos ist das Schicksal des Hel- 
lenismus im Westen besiegelt. Das Griechentum verliert zusehends 
an Boden. Nach langem Ringen mit Karthago gewinnt Rom 241 
Sizilien und die Herrschaft im westlichen Mittelmer; nur durch 
Anschlu8 an Rom hat Hieron II von Syrakus sich gerettet. 229/8 
schon greift Rom in seinen Kampfen gegen den illyrischen Raub- 
staat aufs 6stliche Meer tiber. Als im hannibalischen Kriege die 
makedonische Macht unter Philipp V gegen Rom Partei ergreift, stobt 
sie bei den Hellenen, besonders dem atolischen Bunde, auf starken 
Widerstand. 

Von jetzt an greifen die Schicksale des Ostens und Westens 
immer enger ineinander. Jetzt werden in Griechenland wiederholt 
warnende Stimmen laut, welche die von Rom drohende Gefahr er- 
kennen und die Gemeinsamkeit der Interessen mit den westlichen 
Griechen betonen, deren Geschick hatte offenbaren kénnen, was yon 
Rom zu erwarten war '. 

In der Angliederung stidtisch geordneter Gemeinwesen an die 
Stadt Rom, die die alleinige Tragerin der Souveranitat ist, vollzieht 
sich die Entwickelung des Rémerreiches. Die latinischen verbiindeten 
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Stidte werden durch Beschrankung ihrer Selbstandigkeit Rom unter- 
geordnet. In dasselbe Rechtsverhiltnis zu Rom treten zahlreiche 
neu gegriindete Stadte (coloniae latinae), Stiitzpunkte fir die Aus- 
dehnung der rémischen Herrschaft iiber Italien. Neben die latei- 
nische tritt dann die weitere italische Konféderation verbindeter 
Stiidte mit mannigfach abgestuften Rechten. Endlich werden auch 
ganze Stidte in den rémischen Birgerverband aufgenommen, aber 
mit beschrankten Rechten (cives sine suffragio). Alles ist in dieser 
Entwickelung auf Zentralisierung der Gewalt und auf die Vollendung 
des Einheitsstaates gerichtet. Die Ueberlegenheit der staatenbildenden 
Kraft Roms ist den Griechen, nachdem es die Weltherrschaft im 
Osten angetreten hatte, bald zum BewuStsein gekommen. Die Griinde 
der wachsenden Macht Roms und das Recht seiner Weltstellung hat 
der 166 nach Rom deportierte Polybios verstehen gelernt und will 
durch sein Geschichtswerk seine Landsleute lehren, die neue Welt- 
lage als eine Notwendigkeit zu begreifen'. Er ist ein aufrichtiger 
Bewunderer der rémischen Verfassung. Und schon 215 hat Philipp V 
in einem Brief an Larissa die auf Erweiterung seines Biirgerrechtes 
gegriindete Expansionskraft des Rémertums anerkannt?. 

Kaum war Rom von der schweren Last des hannibalischen 
Krieges frei, so machte es das Gewicht seiner Macht im Osten gel- 
tend. Philipp V von Makedonien und Antiochos III, der das seleu- 
kidische Reich neu befestigt hatte, benutzten den Tod Ptolemaios 
Philopator IV und die Regierung seines unmiindigen Sohnes, um 
liber den 4gyptischen Besitz am Hellespont und am Agaischen Meere 
wie in Syrien herzufallen. Rom gebot ihnen Einhalt und zog die 
Konsequenzen dieser Einmischung in die Welthandel im makedoni- 
schen und im syrischen Kriege (200—197. 192—189). Die Zerschla- 
gung des makedonischen Reiches nach dem Sieg bei Pydna itber 
Perseus (168), die Einrichtung Makedoniens als rémische Provinz 
und die Zerstérung Korinths (146), die Uebernahme der Erbschaft 
des Attalos (f 133) und Einrichtung der Provinz Asien (129—126) 
sind die weiteren wichtigsten Etappen dieser Entwickelung*. 

Nur im allgemeinen kann die Politik, die Rom im Osten ver- 
folgte, gezeichnet werden. Es war eine Politik der Teilung und 
Zersplitterung der Krafte, die der westlichen Gro&macht den Aus- 
schlag in dem nur unter bestindigen Spannungen sich behauptenden 
Gleichgewicht des dstlichen Staatensystems geben mufte. Das Auf- 
kommen kleiner, unabhangiger oder nur halb abhangiger Staaten (S. 17. 
19) kam dieser Politik zugunsten. Die Kleinen sind es gewesen, 


‘) Wilamowitz, Lesebuch II 7. *) Dittenberger, Syll. 239, Wilamo- 
witz, Lesebuch X 6b. *) Die Provinz Bithynien ist 74, Syrien 64 einge- 
richtet worden. Aegypten ist 30 an Rom gefallen. 
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die durch Anrufung rémischer Hilfe in ein Bundesverhaltnis zu Rom 
traten, das ihnen zunachst Gewinn brachte, aber zur Abhangigkeit 
fuhrte. Seine Siege benutzte Rom zur Starkung und Vermehrung 
der Kleinen, zur Einschniirung der GroBmiachte, die der Bedingungen 
ihrer Existenz beraubt wurden. Es férderte in Syrien und Aegypten 
die dynastischen Streitigkeiten und dadurch den Verfall der Staaten. 
Auch das Prinzip der Autonomie der griechischen Stidte, das nun 
wieder seine alte Zauberkraft (S. 17) entfalten mute, war nur ein 
Mittel zur Férderung des Partikularismus. Wieder herrschte eitel 
Freude und lauter Jubel, als an den Isthmien des J. 196 T. Quinctius 
Flamininus die Freiheit und Autonomie der Griechenstidte verkiin- 
dete und damit die edle Uneigennitzigkeit der Rémer zu beweisen 
schien, und mit gdéttlichen Ehren wurde dem Philhellenen gedankt. 
Das Ende des dritten makedonischen Krieges lehrte, was Rom unter 
Freiheit verstand, und die Zerst6rung Korinths brachte den Griechen 
zum Bewubtsein, daB es ihnen ergangen war wie dem Pferd in der 
Fabel, das den Menschen freiwillig als Reiter aufnimmt. Aber als 
Nero (67) in pathetischer Rede wieder einmal das unerwartete Gna- 
dengeschenk der Freiheit verkiindete, waren die Griechen auch noch 
nicht kliger geworden; gedauert hat die Freiheit nur drei Jahre. 

Die Einrichtung der Provinzen vollendete die Abhangigkeit, deren 
Ausdruck nach rémischer Auffassung auch die Steuer ist. Die rémi- 
sche Gemeinde ist Eigentiimerin des Bodens, ftir dessen Nutzung ihr 
die Abgabe gezahlt wird. Der italische Boden ist von der Steuerpflicht 
befreit. Der Statthalter hatte die Gerichtsbarkeit und zum Teil auch 
das militaérische Kommando. Die faktische Belassung st&dtischer 
Autonomie war damit in ihrer rechtlichen Bedeutung stark einge- 
schrankt. »Ein Eingriff des Statthalters konnte wohl von der rémi- 
schen Regierung getadelt und von den rémischen Gerichten bestraft, 
aber nicht von Seiten der Gemeinde als formaler Rechtsbruch be- 
zeichnet werden« (Mommsen). 

R6mische Beamte, Steuerpaichter, Truppen, Kaufleute, Ansiedler 
zogen nach dem Osten. Aber die Verwaltung stellte sich keineswegs 
das Ziel der Romanisierung, die sie in den westlichen Provinzen 
und auch den Griechen Unteritaliens und Siziliens gegentiber 
durchfiihrte. Da8 zwar im Westen der Romanismus, im Osten aber 
der Hellenismus gelten sollte, ist fiir den Gang der Geschichte von 
gréBter Bedeutung gewesen. Zwar die Amtssprache war auch im 
Osten lateinisch, und die Griechen muften sich eines Dolmetschers 
bedienen. Durch Verkehr und Verwaltung ist in die lebende grie- 
chische Sprache manches lateinische Lehngut, wie z. B. auch ins 
Aramiaische tibergegangen. Die Literatur hat sich, abgesehen von 
der vulgaren (Radermacher S. 11 ff.), davon ganz rein gehalten, und 
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der Purismus ist Gradmesser der hoheren Bildung. Bald haben sich 
griechische Aequivalente fiir rémische Institutionen und Begriffe fest- 
gesetzt. Senatsbeschliisse und auch andere 6ffentliche Urkunden 
wurden in beiden Sprachen ausgefertigt; neben dem lateinischen* 
Text hatten die Ancyraner im Tempel der Roma und des Augustus 
die griechische Uebersetzung der Res gestae divi Augusti. Latein 
blieb auch die offizielle Sprache des Kaiserreiches, wenn auch im 
amtlichen Verkehr das Griechische spiter mehr als friher toleriert 
wurde. Die kaiserliche Kanzlei hatte eine lateinische und eine grie- 
chische Abteilung'. 

Auf eine Romanisierung der 6stlichen Vélker ist es nie abge- 
sehen worden. Als die Romer auf dem 6stlichen Schauplatz auf- 
traten, standen sie selbst auf allen Gebieten unter dem  starksten 
EinfluB griechischer Kultur, deren Ueberlegenheit sie anerkannten 
(s. K. IV 2 VII 1). Die obere Schicht der Gesellschaft war auf dem 
Wege zweisprachig zu werden, und die geschmacklose Mischung 
beider Sprachen in den Satiren des Lucilius erklart sich daraus. 

Es war ganz im Sinne rémischer Politik, da®B der ProzeB der 
Hellenisierung des Orients sich ungestért fortsetzen sollte. Darum 
haben die Rémer das griechische Stidtewesen als den kraftigsten 
Faktor dieser Entwickelung bewahrt und gestirkt. Sie wuften ftr 
den Osten gar nichts Besseres als griechische Kultur. Freilich hatte 
ihre frithere Politik des Partikularismus, die die Krafte der helleni- 
stischen Staaten unterband, der fortschreitenden Hellenisierung ent- 
gegengearbeitet. Schon im III Jahrhundert hatten die Kelten Make- 
donien und Asien tiberflutet und sich auf der Balkanhalbinsel und 
im innerasiatischen Galatien, wo sie durch ihre Raubziige noch lange 
ein Schrecken der Nachbarn waren, festgesetzt. Die Nordgrenzen 
werden hier immer mehr durch Barbareneinfalle gefihrdet, und im 
I Jahrhundert vy. Chr. besteht ein starkes Thrakerreich. Seit Mitte 
des III Jahrhunderts bedroht die neue Parthermacht das seleukidische 
Reich und breitet sich um so mehr aus, je mehr dessen Kraft durch 
die rémische Politik sinkt und das Reich sich auflést und zerfallt. 
Rom selbst hat der Parther nicht Herr werden kénnen. Armenien 
erhebt sich, seit Tigranes die Herrschaft angetreten (96), zu bedeu- 
tender Macht. Mithridates VI Eupator (120—63) griindet von seinem 
Kleinen pontischen Firstentum aus nun den Pontus, ein miichtiges 
Reich, erobert Asien und Griechenland. In neu erwachtem National- 
geftiihl begriiBen die Griechen ihn jubelnd als Befreier; tiberraschend 
schnell bricht die rémische Herrschaft im Osten zusammen, und 
nur in langem schweren Ringen schafft Rom Ordnung und bezwingt 
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den Feind. Das dstliche Griechentum ist jetzt politisch tot, es ist 
auch wirtschaftlich ruiniert. Da Rom richtige Piratenstaaten auf- 
kommen lief und fast durch ein Jahrhundert Mihe hatte, die Plage 
zu beseitigen, ist auch ein Beweis, wie wenig es die Pflichten erfiillte, 
die ihm der Anspruch der Weltherrschaft auferlegte; die Sicherheit 
des Meeres, wie sie das erste attische Seereich im Osten schuf, hat 
es erst in der Kaiserzeit gewahrt. 

Diese Periode bedeutet einen tiefen Einschnitt in die Geschichte 
des Hellenismus. Seine schépferischen Krafte versagen, wenn er 
auch lange fortgewirkt und erst die Araberherrschaft griindlich 
mit ihm aufgeréumt hat. Die rémische Politik hat seinen Nieder- 
gang besiegelt. Denn mit dem politischen Verfall hangt der Riick- 
gang der hellenistischen Kultur zusammen. Die nationalen Unter- 
schichten drangen jetzt tiberall hervor, Altaégyptisches und Koptisches, 
Syrisches und Persisches. Die Hellenisierung des Ostens ist nie zum 
gleichen Ziele gelangt wie die Romanisierung des Westens. In der 
religionsgeschichtlichen wie in der politischen Geschichte kommt 
das spater klar zu Tage. Wie die westlichen Provinzen, so sind 
auch ihre G6tter durchaus romanisiert worden ; die G6tter des Orients 
behalten ihren Namen und verlieren nie ganz ihre nationale Eigen- 
art. Die einheitliche lateinische Kirchensprache im Westen ist Folge 
der volligen Romanisierung; die griechische Kirche lieB es geschehen, 
da8B die Bibel in die Landessprachen tibersetzt wurde'. Sie hat ihre 
Einheit nicht behaupten kénnen; nationale Landeskirchen lésen sich 
von der griechischen Orthodoxie ab, die nestorianische und jako- 
bitische in Mesopotamien, die koptisch-monophysitische im Niltal, 
die armenisch-gregorianische ”. 

Man hat nach den verschiedensten Griinden des Unterganges 
des rémischen Reiches gesucht. Der Grund der Zersetzung im Osten 
ist schon durch den Niedergang und die Auflésung des Hellenismus 
gegeben; hier hat sich der Verfall schon vorbereitet, ehe Rom den 
Orient beherrschte. Aber auch wenn die Hellenisierung sicb hatte 
durchsetzen kénnen, auch die Doppelsprachigkeit und Doppelkultur 
war eine Gefahr und ein Hindernis fiir das Zusammenwachsen der 
Reichsteile zum Einheitsstaat. Die wachsenden Schwierigkeiten, 
welche die Zweisprachigkeit der Verwaltung und Gerichtsbarkeit be- 
reiteten, k6nnen wir in der Gesetzgebung und in Urkunden verfolgen. 
Die Einheit des Rechtes konnte nicht durchdringen, da Rom zunachst 
die Verfassung der annektierten Lander tibernahm. Die Verschieden- 
heit griechischen und rémischen Empfindens lief sich trotz mancher 
Ausgleichungen nicht beseitigen, ja die Kluft erweiterte sich seit dem 
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Il Jahrhundert n. Chr. Die Einheit hellenisch-lateinischer Zivili- 
sation, die einst als Grundlage der Weltherrschaft gedacht war, ging 
immer mehr verloren, und das Uebergewicht lag in der sich orien- 
talisierenden Osthilfte. Die Teilung der Regierung und die dynas- 
tisch orientalisierende Umgestaltung der Kaisergewalt durch Diokletian, 
die Verlegung der Residenz nach dem Osten, die Teilung des Reiches 
in zwei Halften nach dem Aussterben der konstantinischen Dynastie 
waren nur die Anerkennung einer seit lange vorbereiteten und ver- 
starkten Spaltung. 

Zu den Leiden, die Griechenland und der Osten nach den Kamp- 
fen, aus denen die rémische Weltherrschaft hervorging, in den 
mithridatischen und in den Birgerkriegen auszukosten hatte, kam 
das Mifregiment der rémischen Oligarchie. Die Statthalter behan- 
delten die Provinzen als Objekte der Ausbeutung und suchten fir 
den Staat, fiir ihre Person, fiir das Beamtenheer méglichst reichen 
Gewinn herauszuschlagen. Der haufige Wechsel der Statthalter ver- 
mehrte das Uebel. Und schwer lastete auf den Provinzen die durch 
G. Gracchus geschaffene Steuerverfassung, die den Gesellschaften der 
publicani gegen Pacht die Eintreibung der Steuern iibertrug und die 
Provinzen dem Ritterstande auslieferten (123). Dem Treiben standen 
die Provinzialen fast rechtlos gegeniiber. Denn was half ‘es, wenn 
ein Statthalter, der es zu arg getrieben hatte, einmal in ein behag- 
liches Exil verwiesen wurde? Die erpreSten Summen wanderten 
nicht zurtick. Eine Besserung und wirtschaftliche Hebung brachte 
erst das kaiserliche Regiment durch geordnete Verwaltung, sicheren 
Rechtsstand, anfanglich gréfere Selbstaéndigkeit der Gemeinden!. Um 
die Bedeutung des neuen Regiments richtig einzuschatzen, mu8 man 
zur Erweiterung und Berichtigung des zu engen Gesichtskreises der 
stadtrémischen Geschichtschreibung die inschriftlichen Zeugnisse und 
die Stimmen der in der griechischen Reichshalfte lebenden Schrift- 
steller verhéren, die laut von den Segnungen der neuen Ordnung, 
von aufbliihendem Leben, von der sich hebenden materiellen und 
geistigen Kultur zeugen. Der Osten lebte sich schnell in den neuen 
Stand der Dinge ein; man freute sich des endlich gesicherten Welt- 
friedens und spiirte bald die wohltitigen Wirkungen der neuen Ord- 
nung. Der Uebergang zur Monarchie vollzog sich ohne alle Schwie- 
rigkeiten und beriithrte das Empfinden der éstlichen Provinzialen gar 
nicht tiefer; ihnen konnten die staatsrechtlichen Fragen gleichgiiltig 
sein. Die géttlichen Ehren, die einst die hellenistischen Koénige ge- 
nossen, waren sie lingst auf die rémischen Statthalter und Groen 
zu iibertragen gewohnt, und an ihrer bisherigen Abhangigkeit wurde 
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nichts geandert, wenn sie nun wieder einen Kénig hatten, wie sie 
Augustus nannten. 

Unter den schwersten Krisen vollzog sich im Westen der Ueber- 
gang zum zentralisierten Einheitsstaat und zu seiner monarchischen 
Zusammenfassung. Die tiberseeischen Eroberungen und das Fort- 
schreiten der Weltherrschaft stellten dem italischen Staate Aufgaben, 
denen er bei der Verarmung seiner Bauerschaft und dem Riickgang 
seiner Wehrhaftigkeit nicht mehr gewachsen war. Die Revolutionen 
erreichten nicht die Beseitigung der Sklavenwirtschaft und die Krafti- 
gung der freien landlichen Bevélkerung, die die Hauptlast der Kriege 
zu tragen und unter den Krisen der neuen Weltwirtschaft am meisten 
zu leiden hatte. Eine Ausgleichung und Erweiterung der politischen 
Rechte war das wesentliche Ergebnis der agrarischen Bewegung. 
Nach dem Bundesgenossenkriege (91—88) werden alle italischen Ge- 
meinden in den rémischen Birgerverband aufgenommen. Die rémische 
Gemeinde ist nun ein Komplex von Stadtgemeinden, die nach rémi- 
schem Muster, unter Schonung mancher Sonderheiten, als municipia 
civium Romanorum organisiert wurden. Das rémische Birgerrecht ist 
so zum Staatsbtirgerrecht geworden, das mit dem Heimatrecht einer 
Birgergemeinde verkniipft ist; als das umfassendere Staatsbtirger- 
recht charakterisiert es sich besonders dadurch, daf auch der Ange- 
hérige einer nichtrémischen Gemeinde ftir seine Person rémisches 
Birgerrecht erlangen kann, z. B. der Athener, ohne daf er das 
athenische Heimatrecht verliert. 

Der fihrende Einflu8, den im Zeitalter der Revolutionen her- 
vorragende Persénlichkeiten, oft nicht ohne Verletzung der Verfassung, 
gewonnen hatten, der Uebergang der Parteikimpfe in das Ringen 
um die Machtstellung der Fihrer, Ausnahmestellungen, wie sie Sulla, 
Pompeius, Casar erlangten, offenbaren die Tendenz der Entwicke- 
lung zum Absolutismus. Nach einem unumschrankten Kénigtum in 
wesentlich hellenistischen Formen hatte César getrachtet, war aber 
kurz vor dem Ziele gescheitert, und Antonius suchte den Gedanken 
im Osten zu verwirklichen. Das Kénigtum, das im Orient einen 
guten Klang hatte’, war seit dem Sturze der Tarquinier in Rom ver- 
fehmt, und der Widerstand gegen Casars Anspruch zeigte, daf das 
republikanische Empfinden noch eine Macht war. Diesen Weg hat 
Augustus verschmaht. Im Gegensatz zu Casar schlug seine Politik 
nationale Bahnen ein und suchte moéglichsten AnschluB an die ver- 
fassungsmaABigen Formen. Er verzichtete darauf, der faktischen Stel- 
lung des princeps (amtlicher Titel ist es nicht) einen unzweideutigen 
rechtlichen Ausdruck zu geben und den Prinzipat als organische 
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Institution der Verfassung einzufiigen. Es war dem klugen Rechner 
mehr um die Sache als um die Form zu tun, und er ging mit der 
ihm eigenen jeden Schritt sorgfiltig erwigenden Behutsamkeit vor. 
Er begniigte sich mit einem Umfang der Kompetenzen, in denen die 
iiberragende Bedeutung der Persénlichkeit sich Geltung verschaffen 
konnte. Die Diktatur, die César bekleidet hatte, verschmihte er (Res 
gestae 15). Vom Jahre 31—23 tibernahm Augustus jahrlich das 
Konsulat, das er am 1. Juli 23 feierlich niederlegte. Die Erstreckung 
der prokonsularischen Gewalt auch auf die Stadtgrenze und die Ueber- 
ordnung seiner Kommandogewalt auch tiber die der vom Senate be- 
stimmten Stalthalter, ferner die ihm jetzt verliehene der Republik 
fremde tribunicia potestas waren nun die wesentlichen Grundlagen 
seiner Macht. So war er der héchste Vertreter der souverdnen Staats- 
gemeinde. Der Idee nach hatte zwar der Senat, dem ein Teil der 
Verwaltung wiedergegeben wurde, die Souverdnitaétsrechte, aber in 
Wahrheit wurden sie durch den Einflu8 des princeps stark einge- 
schrankt; wegen der Teilung der Gewalt zwischen dem Senat und 
dem ersten Birger ist auch die neue Verfassung als Doppelregiment 
des Kaisers und des Senates, als Dyarchie bezeichnet worden. Eine 
bedeutende Steigerung der kaiserlichen Machtbefugnisse war die un- 
mittelbare Verwaltung eines Teiles der Provinzen (der mit Truppen 
belegten) durch den Kaiser, zuerst als Provisorium gedacht, dann 
dauernd dem Senate entzogen. Durch das Militarkommando und 
durch die Verwaltung dieser Provinzen war die auswartige Politik 
in die Hinde des princeps gelangt. 

Staatsrechtlich ist das Wesen des Prinzipates nicht scharf be- 
stimmbar. Im Laufe seiner Entwickelung ist er etwas anderes ge- 
worden, als was er unter Augustus in seinen Anfangen war. Wie 
weit Augustus die spitere Entwickelung vorausgeschaut hat oder wie 
er sie sich gedacht hat, ob er gemeint hat, der Prinzipat werde auf 
die Dauer der klaren staatsrechtlichen Begriindung entbehren kénnen, 
wissen wir nicht. DaS er ihn als dauernde Institution gedacht hat, 
beweist seine ganze Familienpolitik. Vom Jahre 28 und 27 berich- 
tete er in der Res gestae VI 34: In consulatu sexto el seplimo, bfella 
ubi civilfia exslinxeram per consensum universorum [politus rerum 
omnfium, rem publicam ex mea potestate in senat/us populique Romani 
afrbitrium transtuli. Aber man darf die Wiederherstellung der Repu- 
blik nicht in streng woértlichem Sinne verstehen; wie Augustus’ Politik, 
so ist auch sein Rechenschaftsbericht von der Tendenz beherrscht, 
den Gegensatz des Alten und des Neuen zu verschleiern. 

Fir die Entwickelung des Prinzipates war die Stellung des Ober- 
hauptes im Osten von gréfSter Bedeutung. Dort hat sich Augustus 
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volle géttliche Ehren gefallen lassen', und er hat den Besitz Aegyp- 
tens als Nachfolger der Ptolemaer angetreten. Es war natiirlich, 
da die Begriindung der Stellung des Oberhauptes als des Gottes auf 
Erden mit dem wachsenden Uebergewicht der éstlichen Reichshalfte 
auf den Westen wirken muBte (K. VII 3). Mit der diokletianisch- 
konstantinischen Monarchie ist endlich die Stellung des Monarchen 
als des mit unbedingter Gewalt tiber Personen und Eigentum  ver- 
figenden Herrn zur Vollendung gekommen. Der Senat ist im Kampfe 
mit dem Kaisertum erlegen, die unhaltbare Dyarchie zur Einherr- 
schaft geworden. Die dreihundertjaihrige Entwickelung endet in dem 
Absolutismus, dem schon César nahe war. 

Es ist im Grunde derselbe Entwickelungsproze8, der zu immer 
groBerer Ausgleichung und Nivellierung der Unterschiede der Reichs- 
teile und zu einer zentralisierten Regierung fiihrt, bis endlich alle 
ReichsangehG6rige als homogene Masse der Untertanen unter ihrem 
Herrn stehen; sie unterliegen jetzt auch alle der Steuerpflicht. Der 
bisher auf Italien beschrankte Einheitsstaat (S. 29) dehnte sich durch 
Kolonien im Osten und die immer weitere Erstreckung des Birger- 
rechtes, besonders durch César, Claudius und Vespasian, aus; denn 
der Abstand zwischen rémischen Birgern und peregrini oder Unter- 
tanen war, seit alle Italiker Birger geworden waren, besonders emp- 
findlich. Die Erteilung des rémischen Birgerrechtes an alle Stadte 
des Reiches durch Caracalla bildet den Abschlu8. Der rémische 
Staat ist jetzt Weltreich, das rémische Birgerrecht Reichsbtirgerrecht 
geworden. Das nationale Fundament, das noch Augustus zu stérken 
versucht hatte, war damit preisgegeben. Auch die militérischen Be- 
diirfnisse des Reiches, die von einem aus dem entvélkerten Italien 
rekrutierten Heer nicht mehr befriedigt werden konnten, hatten diese 
Entwickelung beférdert. 

Die Schichtung der Gesellschaft erfahrt seit dem Kaisertum 
starke Aenderungen. Die alte Nobilitét war stark zusammenge- 
schwunden. Indem Augustus ihr allein das Recht auf die kuruli- 
schen Aemter wie auf den Senatssitz erteilte, indem die Ltcken aus 
der Ritterschaft Roms, aus Italien, bald auch aus den Provinzen 
ausgefillt wurden, entstand ein geschlossener Senatorenstand. Der 
Minimalansatz des senatorischen Zensus betrug eine Million Sesterzen 
(etwa 217500 Mk.). Aus diesem Stande wurden die an Bedeutung 
sehr gesunkenen, aber des Ranges wegen noch immer gesuchten 
stidtischen Magistraturen, die Statthalterschaften und héheren Kom- 
mandostellen besetzt ”. 


*) Nach W. Otto, Hermes XLV S. 448—460. 632 ff., hat er sich dort einen 
Kult als Gott cwvie geschaffen; doch s. Plaumann, Ptolemais in Oberiaigypten 
(Leipz. hist. Abh. XVIII) S. 53. 54, Hermes XLVI 296 ff. und Blumenthal, Klio 
V 323. 2) Friedlander I S. 239 ff. 
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Neu bildete sich das zu immer breiteren Massen anschwellende 
Beamten- und Dienerschaftspersonal des Kaisers und seiner Familie. 
Die wachsende Bedeutung der obersten dieser Hofchargen, die aus 
Hausimtern zu Offentlichen Verwaltungsimtern wurden, zeigt sich 
darin, da8, wihrend sie friiher von Freigelassenen versehen wurden, 
seit Hadrian die drei groBen Hofaimter, a rationibus (Reichsfinanz- 
ministerium), ab epistulis (Kanzlei), a libellis (Bittschriften, seit Dio- 
kletian, auch die vom Kaiser gefiihrten Untersuchungen, cognitiones), 
mit Rittern besetzt wurden. Vorstufe fiir die Bekleidung dieser Haus- 
aimter waren die nach kaiserlichem Ermessen zeitlich begrenzten 
Posten der procuratores, der Finanz- und Verwaltungsbeamten in 
Rom und in den Provinzen. Die hohen Prafekturen der Getreide- 
verwaltung und der Wachmannschaft, das Kommando der Pratorianer 
in Rom, Praéfektur oder Vizekénigtum Aegyptens, die Prafekturen 
beider Flotten bilden meist den AbschlufS der ritterlichen Laufbahn. 
Alle diese Stellen wurden als kaiserliche Vertrauensposten, da der 
Senator der Idee nach dem Kaiser ebenbitrtig war, mit Rittern be- 
setzt!. Fir den Ritterstand war ein Zensus von 400000 Sesterzen 
die Voraussetzung. 

Alle nicht in Rom fungierenden Beamten und Offiziere erhielten 
jetzt feste Besoldung”. Die in die Umgebung des Kaisers gezo- 
genen héheren Wirdentrager beider Stande erhielten den Ehrentitel 
amici®. Seit Hadrian oder bald nach ihm findet sich eine weiter 
abgestufte Titulatur: vir clarissimus fir Senatoren und vir eminen- 
lissimus, perfectissimus, egregius fair die verschiedenen ritterlichen 
Rangstufen ¢. 

Unter den beiden bevorzugten Stainden stand in Rom die breite 
Masse der Bevélkerung, die man als dritten Stand zusammenfassen 
kénnte, nach Erwerb und Interessen vielfach gegliedert oder in Kor- 
porationen® zusammengefabt: Erwerbtreibende, Lehrer, Professoren 
der Beredsamkeit, Philosophen, Aerzte, Subalternbeamte. Besitz und 
Bildung schuf in diesen Gesellschaftsklassen wesentliche Unterschiede. 
Aber ein starker Zug der Nivellierung ging durch die ganze Gesell- 
schaft. Das Aufsteigen aus unteren in obere Schichten war leicht. 
In dem Heere der kaiserlichen Subalternbeamten finden Freigelassene 
und Sklaven in grofer Zahl ihren Platz, und sie haben ihr Amt 
und ihre Carriere. Freigelassene werden als Inhaber kaiserlicher 
Hausiémter die michtigsten Beamten des Reiches; die faktische Macht 
bedeutete mehr als die rechtliche Stellung. Der Césarismus begtin- 


a) OF Hirschfeld a. a. O. S. 410 ff.; Friedlander I S. 280 ff. *) Momm- 
sen, Staatsrecht I 8. 302 ff, 5) Hirschfeld 449; Friedlander 134 ff. 203 ff. 
Vegi. S. 20. *) Hirschfeld a. a. O. 451 ff. und Sitzungsber. Akad. Berlin 1901 


5S. 579—610. *) L. Mitteis, Rém. Privatrecht I 393 ff. 
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stigte die Aufhebung der Standesunterschiede. Aus dem dritten Stande 
drangen schon in der ersten Kaiserzeit einzelne bis in den ersten, 
unter Commodus wurden Freigelassene zu Senatoren. Das Ritterrecht 
wurde nach freiem kaiserlichen Ermessen immer weiteren Kreisen, 
auch Freigelassenen, erteilt. Und mit der Ausbreitung des Biirger- 
rechtes drangen auch Provinzialen in den Senat, dessen Pforten Clau- 
dius und Vespasian ihnen 6ffneten. 

Die Ausdehnung des Biirgerrechtes wirkt auch dahin, da die 
nach Rom flutende Bewegung in der Kaiserzeit ihre Héhe erreicht. 
Die aufstrebenden Krafte, aber auch bedenkliches Gesindel aller Art 
drangt Ehrgeiz und Abenteuerlust in das bunte Getriebe der Welt- 
stadt, und die patriotische Klage wird immer lauter, daB die » Welt- 
herberge« eine griechische oder orientalische Stadt geworden sei. 
Neben dem Riickgange der alten Geschlechter und dem Aufsteigen 
neuer Elemente in die beiden ersten Stande hat die massenhafte Auf- 
nahme fremder Sklaven und die Haufigkeit der Freilassung, das 
Aufstreben vieler durch Betriebsamkeit und Fleif dem freigeborenen 
Proletariate tberlegener Elemente des Sklavenstandes in hdhere 
Schichten, die Barbarisierung des Heeres dazu beigetragen, das Aus- 
sehen der rémischen Gesellschaft vé6llig zu wandeln. Mehr noch als 
das Sklaventum war das massenhafte Proletariat der Krebsschaden 
dieser Gesellschaft. Seit dem Niedergange des Ackerbaues und der 
Ausbreitung der Plantagen- und Latifundienwirtschaft hatte es sich 
in der Stadt angesammelt. Dieser Pdbel hatte sich gewéhnt, den 
Staat als Versorgungsanstalt anzusehen oder seine Existenz auf 
kriechendes Kliententum zu grtinden. Casar reduzierte die Zahl der 
Kornempfanger von 320000 auf 150000. Die zahlreichen Spenden, 
die Augustus bei verschiedenen Gelegenheiten, auBer der Getreide- 
dotation, verteilte, wurden einer Viertelmillion von Empfangern zu- 
teil (Res gestae III 15). 

Der Einflu8 des Hellenismus auf Rom hat sich in den alten Tra- 
ditionen (S. 25 f.) fortbewegt. Wie stark die tiberschwenglichen Ehren, 
die der Nobilitat im Osten dargebracht wurden, auf das Selbstgefthl 
und den Ehrgeiz wirken konnten, kommt schon in den roémischer Tra- 
dition entfremdeten Herrschaftsplanen eines César und Antonius zu 
klarem Ausdruck (S. 29). Zeremoniell und Etikette hellenistischer Héfe, 
auch manche staatliche Institutionen werden vielfach vom Prinzipat 
iibernommen!, wie griechische Lebensformen und Sitten sich langst 
der rémischen Gesellschaft mitgeteilt hatten. Schon seit dem II Jahr- 
hundert ist die literarische Produktion der Griechen vielfach berechnet 


1) Mitteis a. a. O. I 17. 18; Friedlander I 204 ff.; Kornemannn, N. Jahrb. I 
118 ff.; Schiirer, Z. f. neutest. Wiss. 1901 S. 48 ff.; Cumont, Religions orientales” 
S. 203. 
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auf das romische Publikum, seine Interessen und Bediirfnisse. Philo- 
sophischer und rhetorischer Lehrbetrieb erfahrt, wie wir sehen werden, 
eine Umgestaltung, die durch den Zweck der Propaganda in der rémi- 
schen Gesellschaft bestimmt ist. Griechische Rhetoren, Philosophen, 
Literaten finden in Rom ein fruchtbares Feld ihrer Wirksamkeit *. In 
lateinischen Schriften wird besonders seit dem Beginn des I Jahrhun- 
derts y. Chr. griechische Philosophie und Wissenschaft popularisiert. 

Es ist ein Beweis des Aufschwunges des literarischen Lebens, 
da& seit dem II Jahrhundert in Rom vielfach die politische Rede 
als literarisches Erzeugnis verdffentlicht wird (Cato). Man beginnt 
die Bedeutung der Literatur fiirs ffentliche Leben zu schatzen. Die 
Vornehmen lassen sich gerne griechische Schriften widmen, haben 
griechische Literaten in ihrer Umgebung oder sammeln literarische 
Zirkel um sich und tragen dafiir Sorge, da ihre Taten der Nach- 
welt in der Beleuchtung, die sie selbst wiinschenswert finden, tber- 
liefert werden. Viele von ihnen schreiben selbst ihre Memoiren oder 
Autobiographien, die von parteipolitischen oder apologetischen In- 
teressen beherrscht sind, bis in die Mitte des I Jahrhunderts meist 
in griechischer Sprache. Im Zeitalter der niedergehenden Republik 
spielt die Literatur der Flugschriften eine groBe Rolle. Von _politi- 
schen Zwecken ist Casars Bericht tiber seine gallischen Kriege und 
seine Darstellung des Biirgerkrieges eingegeben und beherrscht. Auch 
Augustus schreibt seine Memoiren, wie auch spiter viele Angehdrige 
des kaiserlichen Hauses. Die Sitte der orientalischen Herrscher, ihre 
Taten auf Inschriften zu verherrlichen und selbst der Nachwelt zu 
tiberliefern, pflanzt sich in hellenistischen Reichen fort und lebt in 
erfreulicheren Formen im Rechenschaftsberichte des Augustus wieder 
auf’. Die kaiserlichen Regierungshandlungen werden in Commentarii 
protokolliert und registriert®. Seit Casars Konsulat (59) versorgt die 
offizidése Staatszeitung * die Welt mit allen wissenswerten Nachrichten 
aus dem 6ffentlichen Leben, bald auch tiber andere Tagesereignisse. 

Zu Ciceros Zeit gibt es in Rom schon einen lebhaften buch- 
handlerischen Betrieb. Die erste 6ffentliche Bibliothek griindet Asi- 


) Schon Polybios (XXXII 10) sagt bald nach 168 zum jiingeren Scipio, 
wenn er sich die griechische Bildung, um die sich jetzt die Rémer so eifrig 
bemiihten, aneignen wolle, kénne es ihm an Lehrern nicht. fehlen: xodd yao 
Gy t% POAOV and TH¢ “HAAdBog Emppéov 6—pH tHy toLodtwY avdodnoy. Vgl. Hillscher, 
Hominum literatorum graecorum ante Tiberii mortem in urbe Roma com- 
moratorum historia critica, Fleckeisens Jahrb. Supplement XVIII S. 353—444. 
‘) Res gestae divi Augusti ed. Mommsen?2, Berlin 1883, ed. Diehl 2, Bonn 1910 
(in Lietzmanns Kleinen Texten 29/30). Wie Augustus verstanden hat, die 
zeitgenéssische Literatur seinen Zwecken dienstbar zu machen, wird VII 2 ge- 
zeigt werden, *) Mommsen, Staatsrecht II 907f. Hirschfeld S. 325 vel. 
S. 21%, *) O. Hirschfeld, Sitzungsber. Akad. Berlin 1905 S. 930 ff. 
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nius Pollio; Augustus figt zwei weitere hinzu!, und ihre Zahl mehrt 
sich dann rasch. Die rémische Literatur ist jetzt von Nachahmung 
griechischer Muster zu freierer Schépfung fortgeschritten. Von Rom 
aus verbreitet sich das literarische Leben in die Provinzen; die 
Dichter der augustischen Zeit werden bald iiberall gelesen. Spanien 
schenkte Rom im I Jahrhundert n. Chr. die beiden Seneca, Quin- 
tilian, Martial; die Grofstadt zieht die Talente an, die ja auf ihrem 
Boden nicht zu gedeihen pflegen. Seit Hadrian hat Afrika, spéiter 
auch Gallien eine fihrende Stellung in der Literatur eingenommen. 
. Die Zweisprachigkeit der guten Gesellschaft bleibt die Regel, wahrend 
die Griechen die Erlernung rémischer Sprache unter ihrer Wiirde 
halten. Das IJ Jahrhundert n. Chr. weist eine Reihe von Literaten 
auf, die in beiden Sprachen produzieren, andere, die das Griechische 
vor ihrer Muttersprache bevorzugen; daf dann seit der Mitte des 
Ill Jahrhunderts die Kenntnis des Griechischen zusehends abnimmt, 
ist eines der Symptome des Auseinanderstrebens der beiden Reichs- 
halften. 

Die Sitte 6ffentlicher Rezitationen trigt dazu bei, neue Erzeug- 
nisse der Literatur rasch bekannt zu machen und literarisches In- 
teresse zu verbreiten; auch sie begegnet uns schon in der helleni- 
stischen Welt und wird von dort nach Rom iibertragen sein. Die 
Vorlesungen nahmen bald eine Ausdehnung an, daf sie von vielen 
als Last empfunden wurden. Nach dem Vorbild, das die Gro8en, 
besonders Augustus geben, dringt das literarische Interesse in immer 
weitere Kreise; Dilettieren in Versen wird Mode. Seit Vespasian wird 
der héhere Unterricht immer mehr in staatlichen Betrieb gennommen 
(Quintilian) oder von den Gemeinden organisiert, 6ffentliche Profes- 
suren und Bildungsinstitute werden geschaffen. 


Ill 


KOSMOPOLITISMUS UND INDIVIDUALISMUS 
1 KoSMOPOLITISCHE STIMMUNG DER NEUEN ZEIT 


Als Trager des panhellenischen Gedankens und der griechischen 
Kultur unterwarf Alexander Persien. In dem Weltreich, das er 
schuf, sollten aber nicht die Unterworfenen unter ihren makedoni- 

1) Ueber die Verwaltung der Bibliotheken s. Hirschfeld 8. 298 ff. — Ueber 
die Ausgestaltung der Archive und der kaiserlichen Kanzleien s. Peter, Die 
geschichtliche Literatur tiber die rémische Kaiserzeit I S. 223. 329 ff. 
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schen und griechischen Herrn stehen; er wollte die Perser zur Gleich- 
berechtigung erheben und eine Verschmelzung der Volker herbei- 
fiihren, die Vorbedingung fiir Einheit und Bestand des Reiches zu 
sein schien (S. 18). Die Aufnahme der Perser in sein Heer, die 
Militarkolonien mit ihrer Vélkermischung, die Ehen zwischen Make- 
donen und Perserinnen, die Annahme des persischen Hofzeremoniells 
und Anpassung der Verwaltung an die wberlieferten Formen, die 
Anerkennung der Kulte der eroberten Lander sollten die Verschmel- 
zung férdern. Alexander entfernte sich damit von dem Grundgedanken 
des hellenischen Bundes und trat in Widerspruch zum Rate seines 
Lehrers Aristoteles, tiber die Griechen Hegemonie, tiber die Barbaren 
Despotie zu iiben, fiir jene als Freunde und Verwandte zu sorgen, 
diese wie Tiere oder Pflanzen auszunutzen (Fr. 658 Rose). Alexan- 
ders universaler Reichsgedanke stief auf starken Widerstand make- 
donischer und griechischer Vorurteile (S. 18), und die Politik der 
Diadochen hat nur Makedonen und Griechen in die héheren Stellen 
des Staatsdienstes gesetzt. Das griechische, besonders attische Natio- 
nalempfinden war durch die Perserkriege geweckt, dann durch die 
verhangnisvolle Rolle, die der Perserkénig in der griechischen Politik 
spielte, bestirkt worden. Der in Sprache, Sitte, Staatsform und Re- 
ligion begriindete Unterschied schien von der Natur selbst gegeben, 
die die Griechen zum Herrschen, die Barbaren zum Dienen bestimmt 
hatte. Sucht doch selbst Aristoteles die Sklaverei durch den Unter- 
schied der Racen als von der Natur gewollt zu begriinden ! 

Der Glaube Alexanders, da8 sein Wille nicht nur den Weltstaat 
schaffen, sondern ihm auch die innere Einheit und Naturbestandig- 
keit geben kénne, war allzu optimistisch. Nur auf dem Wege all- 
mahlicher Kulturentwickelung war eine Annaherung der Vélker und 
eine Ausgleichung der Gegensitze zu erreichen. Aber dieser neuen 
Kulturentwickelung hat Alexander die Bahn gebrochen. Als die 
treibende Kraft hat auch er den griechischen Geist gedacht, der sich 
die fremden Vélker unterwerfen und ihrem Leben seine Formen auf- 
pragen soll. Und als sein Reich zerfallt, geht dennoch die Saat, die 
er ausgestreut hat, auf; eine einheitliche, an politische und territoriale 
Schranken nicht gebundene Weltkultur, die in der Einheit griechi- 
scher Sprache und Denkweise begriindet ist, umspannt die helleni- 
stischen Reiche. Ein Jahrhundert nach Alexander verwirft Erato- 
sthenes die aristotelische Zweiteilung in Herren und Knechte; nach 
Tugend und Schlechtigkeit allein solle man die Menschen beurteilen 
und scheiden, und die seien keineswegs an den Unterschied der 
Racen gebunden'. In dem Zeitalter athenischer Aufklaérung taucht 


’) Bei Strabo I p. 66. 67 vgl. Cic. De rep. 1 58. Aehnlich schon Isokrates 
IV 50. 
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dieser Gedanke, aus der Kritik geboren, zuerst auf; jetzt gibt er ein 
durch neue Erfahrungen weit verbreitetes BewuBtsein wieder. Zur 
Vollendung ist der mit Alexander beginnende HellenisierungsprozeB 
nicht gekommen?; die Stadte und die oberen Schichten unterwirft 
er sich, wahrend er das Hinterland und das ganze Volkstum nicht 
bezwingen kann; und seit ihm der Riickhalt politischer Macht ver- 
loren geht, tritt tberall eine starke nationale Reaktion ein, indem 
die nie ausgestorbenen orientalischen Traditionen, wie wir besonders 
in der Religion und Kunst, aber auch im Recht beobachten, siegreich 
empordringen. 

Wir nennen die Geschichte nach Alexander mit einem von Droy- 
sen gepragten Terminus Hellenismus. Damit soll sie als Fort- 
setzung hellenischer Geschichte bezeichnet werden, aber auch der 
Unterschied zum Ausdruck kommen, da8 die Entwickelung griechischer 
Kultur sich jetzt auf erweitertem Schauplatz und der breiten Basis 
auch nichtgriechischer Vélker vollzieht, daB die neue Weltlage auch 
das griechische Geistesleben abwandelt. Die aus didaktischen Rick- 
sichten beliebte Abgrenzung der Perioden darf so wenig tiber den 
engen Zusammenhang mit der hellenischen Geschichte wie tiber die 
wesentlichen Ueberginge und Unterschiede innerhalb der hellenisti- 
schen Entwickelung hinwegtéiuschen. Auf das Vordringen und die 
Eroberungen des Hellenismus im I Jahrhundert nach Alexander folgt 
sein durch den Verfall der hellenistischen Reiche und durch die 
romische Politik bestimmter Riickgang. Das entnationalisierte Grie- 
chentum wird ein Ferment in der Kultur der Volker, die es hatte 
erobern wollen. Das Fortwirken des Hellenismus miibte eigentlich 
fiir jede Nation besonders behandelt werden. Uns geht hier wesent- 
lich Judentum und Rémertum an. Wie das hellenistische Judentum, 
so kann auch die doppelsprachige und trotz aller Ausgleichungen 
nicht einheitliche Kultur des rémischen Weltreiches nicht ganz in 
den Hellenismus einbezogen werden. 

Die Menschen, denen sich durch Alexanders Eroberungen ganz 
neue Welten und unendliche Weiten eréffnen, kénnen nicht mehr 
Hellenen im alten Sinne des Wortes bleiben. Die neue Kulturent- 
wickelung wirkt nivellierend. Die dialektischen Unterschiede werden 
abgeschliffen, und auf der Grundlage des Attischen erhebt sich die 
einheitliche Weltsprache, die xotvi/, der sich jeder anpassen mubB, 
dessen Leben nicht in die engen Grenzen einer Landschaft gebannt 
bleibt und der auf Bildung Anspruch erhebt. Eine fortschreitende 
Ausgleichung der Rechtsbrauche und Ansitze zu einem internatio- 


) Ueber das verschiedene Mafi der Hellenisierung (0. S. 18 ff.) vgl. L. Mit- 
teis, Reichsrecht und Volksrecht S. 22 ff.; K. Holl, Volkssprachen in Kleinasien, 
Hermes XLIII 240 ff. 
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nalen Rechte sind zu beobachten und auch neue Richtungen der bil- 
denden Kiinste verbreiten sich rasch tber die ganze von helleni- 
stischer Kultur beriithrte Welt. Ein Durchschnittsniveau der allge- 
meinen Bildung, die mehr in die Breite als in die Tiefe geht, wird 
geschaffen, dem gegentiber die friiher stark differenzierten Sonder- 
heiten der Sitte und der Bildung zuriicktreten. Ueber den Grenzen 
der Stimme und Nationen erhebt sich die Schépfung des neuen 
Weltreiches, und der Begriff der otxovpévy fordert als Komplement 
den Begriff des allgemeinen, aus den nationalen Schranken geldésten 
Menschentums. Die grofen politischen Katastrophen, die neuen 
Formen der Gesellschaft, der Zug nach dem Osten, die Steigerung 
des Verkehrs werfen die alten Schichten der Gesellschaft gewaltsam 
durcheinander, verwischen die alten Standesunterschiede und gleichen 
die sozialen Gegensitze aus. Die rationalistische Aufkl4rung Athens 
hatte schon den Menschen und die menschlichen Verhaltnisse zum 
Objekt der Forschung erhoben, hatte alle natiirlichen und religiés 
sanktionierten Formen des menschlichen Daseins und die Grundlagen 
der Gesellschaft, das Verhaltnis der Geschlechter und Stande, Staats- 
verfassung, Eigentum, Moral, Religion in Frage gezogen und als 
Problem gefafit; sie hatte mit konsequentem Radikalismus den Men- 
schen herausgehoben aus den konventionellen Schranken und Vor- 
urteilen. Sie hatte damit der neuen Entwickelung vorgearbeitet; aber 
alle diese kithnen Fragstellungen und schnellfertigen Antworten ge- 
wannen jetzt einen gréSeren Ernst und eine vertiefte Bedeutung, wo 
die alten Formen der Gesellschaft durch die geschichtliche Entwik- 
kelung gelockert oder gelést und neue in der Bildung begriffen waren. 
Und wenn der griechische Geist die treibende Kraft und der be- 
herrschende Faktor der neuen Kulturentwickelung wurde, so konnte 
er doch die neue Kulturmission nur erfillen, indem er tiber die 
nationalen, religiésen, sittlichen Schranken, in denen er befangen 
war, hinauswuchs und den Ausdruck fiir das umfassendere Welt- 
und MenschheitsbewuBtsein der neuen Zeit fand. 

Der erweiterte politische und geographische Horizont fiihrt zu 
einem lebhaften Interesse fiir fremde Vélker; das nationale Selbst- 
bewubtsein, das einst in Griechenland nach den Perserkriegen den 
Gegensatz gegen die Barbaren scharf empfunden hatte, ist ver- 
schwunden. Jetzt sind die Bedingungen geschaffen zu einer freieren 
und unbefangenen Schiitzung, zur Erneuerung ionischer Betrach- 
tungsweise. Einst hatten ionische Forscher mit offenem und vorurteils- 
freiem Blick, mit ausgesprochenem Interesse fiir alles Neue und 
Fremdartige eine Fiille von Beebachtungen iiber die barbarischen 
Vélker niedergelegt; Herodot hatte durch das Alter der Agyptischen 
Kultur sich gewaltig imponieren lassen und in vorschneller Kon- 
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struktion die Griechen zu Schiilern der Aegypter gemacht. Dann hat 
die Sophistik den Vélkersitten ein lebhaftes Studium zugewandt, aber 
mit dem einseitig rationalistischen Interesse, aus dem Widerspruch 
der Sitten die Unméglichkeit einer absoluten Sittlichkeit zu dedu- 
zieren, und die skeptische Philosophie hat diese unfruchtbare Be- 
trachtung durch Jahrhunderte fortgesetzt. Aristoteles und seine Schule 
haben dann ein ungeheures Material zusammengebracht und nach 
historischen Gesichtspunkten zu bearbeiten begonnen. Sie halten sich 
noch wesentlich im griechischen Bereich; aber die peripatetische 
Schule beginnt doch orientalische Religionen als barbarische Philo- 
sophien zu behandeln. Dies Material ist in hellenistischer Zeit weit 
tiber die Grenzen des griechischen Sprachgebietes hinaus erweitert. 
Man lernt die uralten Kulturen der orientalischen Vélker kennen, 
und die historische Forschung unterzieht sich bald der Aufgabe, 
den Griechen diese Kulturen bekannt und verstaindlich zu machen. 
Der babylonische Belspriester Berossos erschlieBt in seinem Antiochos I 
Soter (281—261) gewidmeten Werke den Griechen die babylonische, 
der Agyptische Priester Manethos die agyptische Kultur. Vor diesen 
ernsthaften Werken bevorzugte leider der Geschmack der Griechen 
stark hellenisierende und romanhafte Darstellungen. Berossos und 
Megasthenes’ ’Ivétxe tibten nicht den Einflu®8 wie das phantastische 
Altere Werk des Ktesias, das tiber den ganzen Reiz ionischer Er- 
zaihlungskunst verfigte. Und die Kenntnis des Aegyptischen bezog 
man lieber aus dem leicht lesbaren, aber sehr tendenzidsen Werke 
des Abderiten Hekataios (s. VI 3). So ist die Erforschung der Li- 
teratur fremder Vélker in den ersten Anfangen stecken geblieben und 
von den Griechen tiberhaupt nie als wissenschaftliche Aufgabe ernst- 
lich in Angriff genommen worden. Vorschnelle Konstruktionen und 
willkiirliche Vorstellungen vom Verhaltnis der griechischen Kultur zu 
der orientalischen ersetzen den Mangel solider Forschung. Man leitet 
griechische Gétter und Kulte aus Aegypten ab, lat bald die grie- 
chischen Denker von dort ihre Weisheit holen; wo die Kultur eine 
so lange und alte Geschichte hat, soll der Ursitz der Weisheit sein. 

Literarische Einfliisse fremder Vélker machen sich vielfach be- 
merkbar. Auf dem Gebiete der volkstiimlichen Literatur, die diesen 
Namen noch nicht in strengem Mafe verdient, ist das besonders zu 
beobachten. Novellen und Marchen wandern und werden ausge- 
tauscht. Die Verbreitung kénnen wir an der Geschichte des weisen 
Achikar besonders deutlich verfolgen. Wir wissen jetzt, da orien- 
talische Pflanzenfabeln von Kallimachos tibernommen und in grie- 
chische Fabelbiicher gedrungen sind!. Eratosthenes’ Gedicht Hermes 


1) H. Diels, Internationale Wochenschrift fiir Wiss., 6. Aug. 1910, 
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stellt in Wahrheit den agyptischen Thot dar. Unter Zoroasters 
Namen waren groBe Schriftenmassen in der alexandrinischen Biblio- 
thek vorhanden. Die so folgenreiche Uebersetzung der jidischen 
Bibel ist damals kein beispielloses Unternehmen, und die Septua- 
gintalegende setzt griechisches Interesse fir fremde Literaturen voraus. 
Mit dem Vordringen orientalischer Astrologie und Magie (VI 5) seit 
dem II Jahrhundert verbreitet sich eine Literatur, die sich in den 
Grenzen des niedrigsten Aberglaubens einerseits, sublimierter Theo- 
logie und astronomischer Wissenschaft andererseits bewegt. 

Mit der siegreichen Propaganda des Orients geht im spateren 
Hellenismus parallel die wachsende Hochschitzung des Fremden 
durch die Griechen. Aus dem Orient empfangt das niedergehende 
Altertum seine neuen religidsen Offenbarungen. Man meint jetzt 
der ganzen griechischen Geistesarbeit und den Idealen, die noch ge- 
blieben sind, eine héhere Weihe zu verleihen, wenn man sie aus 
orientalischen Quellen herleitet. Es ist, als wenn man im Bewubt- 
sein, daB die Quellen des eigenen Geisteslebens versiegen, sich des 
Erbes griechischer Vergangenheit unwirdig fiihle und es an die 
Barbaren verkaufe. Ein zweites Moment bestimmte diese Entwicke- 
lung: Zwei Vorstellungen tiber den Urzustand der Menschheit gingen 
von alters her in der griechischen Philosophie und schon in der 
Poesie neben einander her!. Die eine setzt an den Anfang einen 
rohen Naturzustand, aus dem sich die Menschheit allmahlich in 
stufenweiser Entwickelung zu hdherer Kultur emporarbeitet (Peri- 
patos, Epikur); die andere sieht gerade im urspriinglichen Naturzu- 
stande mit seiner Beditirfnislosigkeit und Gesundheit das goldene 
Zeitalter, in allen Fortschritten der Kultur nur wachsende sittliche 
Verderbnis (Kynismus, spitere Stoa). Der friihere Hellenismus ist 
von der kulturfreudigen Stimmung (vgl. VI 3), der spatere vom Kul- 
turtiberdrusse beherrscht. Die kulturmiide, von den kiinstlichen 
Lebensformen unbefriedigte Menschheit des niedergehenden Altertums 
sucht gern ihre Ideale in fernen Gegenden oder Zeiten. Bald findet 
man die Sittlichkeit und Unverdorbenheit in den primitiven Zustin- 
den der Naturvélker, bei Aethiopen oder Juden, Skythen oder Mysen, 
spater bei den Germanen; bald verlegt man sie in phantastischer 
Dichtung in weltferne und unbekannte Gegenden; bald projiziert man 
sie in das goldene Zeitalter des Mythos. Kynismus und Stoa stellen 
gern das Barbarenleben als Muster der von ihnen geforderten ein- 
fachen und naturgemifien Lebensweise der Entartung der Kultur ent- 


') E. Rohde, Griech. Roman? §, 215 ff. J. Bernays, Theophrastos’ Schrift 
iiber Frémmigkeit, Berlin 1866. E. Norden, Fleckeisens Jahrb. Suppl. XIX 
S. 411 ff. Dyroff, Zur Quellenfrage bei Lucretius, Bonn 1904. Kaerst II 199f. 
Literatur bei G. Gerhard, Phénix, Leipzig 1909 S. 47. 48. 
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gegen. Sentimentale und idealisierende Betrachtung der Kultur- 
volker breitet sich aus. Solche Tendenzen treten beim Philosophen 
Seneca stark hervor, und diese sentimentale und moralisierende 
Betrachtung durchdringt Tacitus’ Germania, in welcher Auswahl und 
Gestaltung des Stoffes ganz auf die Antithese: Natur und Kultur ge- 
stellt ist. Es ist, als ob man die tiberlegene Kraft der Volker er- 


kenne, von denen man das drohende Verhangnis dem Reiche nahen 
fiihlt. 


2 Die STOA 


Den adaquaten Ausdruck fiir die Weltanschauung des neuen 
Zeitalters findet die Stoa. Die Mehrzahl der Alteren Stoiker stammt 
aus dem Osten, aus einem Gebiete der Vélker- und Kulturmischung. 
So verbinden von vornherein keine engen Faden sie mit den national 
hellenischen Anschauungen und historischen Traditionen, und diese 
historische Voraussetzungslosigkeit macht die Stoa vorziiglich geeig- 
net, die neuen Grundlagen des Daseins theoretisch festzulegen. Ratio- 
nalismus und Dogmatismus ist die Signatur dieser Philosophie. 
Dieselbe géttliche Urkraft, physisch und geistig gefaBt, durchdringt, 
den Dingen Form und Wesen gebend, das All und ist zugleich das 
Gesetz, dem der Mensch sich unterzuordnen hat. Denn auch des 
Menschen Wesen ist oyos wie jene géttliche Kraft, deren Absenker 
der menschliche Adyog ist; es wird von der Stoa, die in den Affekten 
Irrttimer des Verstandes sieht, rein intellektualistisch gefabt. Der 
déyos, durch den der Mensch ein Cov xorvwvixdv ist (so Chrysipp 
Bd. III S. 43. 66 ff. von Arnim), ist auch das die Gesellschaft bildende 
Prinzip. Auf ibm beruht die Verbindung aller vernunftbegabten 
Wesen, Gétter und Menschen, zu einer groBen Gemeinschaft. 

Programmatisch steht am Beginn der hellenistischen Zeit eine 
der ersten Schriften Zenons, die moAttefx!. In ihr trat noch der Ein- 
fluB des ungemilderten Kynismus hervor, der das Naturgesetz an 
Stelle aller Menschensatzungen stellte und sich das Ziel setzte, die 
gultige Moral umzuwerten. An ihn hat Zenon bezeichnenderweise 
AnschluB gesucht. Der wahre Staat ist der Kosmos, in den die ein- 
zelnen beschrainkten menschlichen méAetg aufzugehen bestimmt sind, 
seine Birger sollen alle Menschen sein, gleichmaBig von dem einen 
gottlichen Gesetze beherrscht. Birger, Freunde, Verwandte, Freie 
sind nur die Guten; nicht die Bande des Blutes, sondern Tugend 
und Gleichheit der sittlichen Interessen bestimmen die Zugehérigkeit 


1) §. das Verzeichnis der Fragmente bei von Arnim, Stoicorum ue, MIS 2 
und W. Cronert in Wesselys Studien VI, Leipzig 1906 S. 53 ff. 
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zu dieser Gemeinschaft. Dieser Staat bedarf nicht der Tempel und 
Gétterbilder, die als das Werk menschlicher Hinde der Gdtter 
unwirdig sind', nicht der Gerichte und Gymnasien, nicht der Ehe 
und des Familienlebens, auch nicht des Geldes und der iblichen 
éyxbxdtog matdefa. Und wenn Zenon Mannern und Frauen die gleiche 
Tracht vorschreibt, so sehen wir, da vor der in der Vernunft be- 
griindeten Gemeinschaft alle Unterschiede nicht nur des Standes, 
sondern auch des Geschlechtes als nichtig betrachtet werden. 

Zenon selbst und noch mehr seine Nachfolger haben diese schrof- 
fen Grundsitze gemildert und die extremen Konsequenzen abgeschnit- 
ten. Aber die ethischen Prinzipien, die Grundgedanken des Kosmo- 
politismus und der Humanitat, einer allgemeinen Verbriiderung und 
Verséhnung der Menschheit, eines géttlichen, ins Herz gelegten Natur- 
gesetzes, das tiber die geschriebenen und beschrankten Menschen- 
gesetze erhaben ist, haben doch einen sittigenden und erziehenden 
Einflu8 ausgeitibt, wie die unendlichen Variationen, in denen sie 
wiederholt werden2, beweisen. Durch das Jauternde Medium der 
mittleren Stoa, durch Cicero, Seneca und die Fille der uns bekann- 
ten und der verschollenen Moralisten haben sie auf die weitesten 
Kreise und bis auf die Gegenwart gewirkt, und die stoische Ethik 
des ius naturale hat die r6mischen Rechtslehrer beeinfluBt’. 

Mann und Weib, Grieche und Barbar, Freier und Sklave werden 
unter den allgemeinen Begriff der Menschheit gefaft, und die stoische 
Predigt der freilich einseitig intellektualistisch gefaBten Menschen- 
wirde hat zur Nivellierung und Ausgleichung der sozialen Grund- 
sdtze, hat auch zur Hebung der Lage der Frauen beigetragen. Der 
Unterschied von Herr und Sklave vergeht vor dem héheren Unter- 
schiede der wahren inneren Freiheit, die sich in jeder Lebenslage 
bewahren 148t, und der Knechtung durch die Leidenschaften, vor 
der freie Geburt und auch der Purpur nicht bewahren. Das schwere 
Problem der Sklavenfrage, die der antiken Gesellschaft oft als das 
furchtbarste Gespenst erschien, wird theoretisch wie im Spiele ge- 
lést, und die praktische Lésung eriibrigt sich auf der Héhe eines 
Standpunktes, der an das duBere Gliick keine Forderungen stellt und 
sich in alle gottgegebenen Schickungen figt. Im Prinzip ist das 
Recht der persénlichen Freiheit als allgemeines Menschenrecht an- 
erkannt, und die Sklaverei gilt als willkiirliche Menschensatzung. Die 
praktischen Konsequenzen sind im Altertum nie, auch nicht von 
der Kirche, gezogen worden. Wohl aber hat die stoische Moral, zu 


*) Vgl. auch Fr. 266: Die Tugenden der Biirger sind das beste Weihge- 
schenk. *) Auf Philon (v. Arnim III S. 79. 80) und auf die Christen haben 
sie stark eingewirkt. *) Genaueres bei P. Kriiger, Gesch. der Quellen 
und Liter. des rémischen Rechts, Leipzig 1888 S. 39f. 119 ff. Karst S. 149 ff. 
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der sich die Gebildeten bekannten, stark eingewirkt auf die Milde- 
rung der Sitten und die Erweichung der antiken Vorurteile im Ver- 
halten zum Sklaven. Nicht nur Cicero, Seneca, der jiingere Plinius 
bezeugen es. »Die Milderungen der Sklaverei durch das Kaiserrecht 
gehen wesentlich zuriick auf den Einflu8 der griechischen Anschau- 
ungen zum Beispiel bei Kaiser Marcus, der zu jenem nikopolitani- 
schen Sklaven wie zu seinem Meister und Muster emporsah (Momm- 
sempeke> GeV S2250) «4 

Jene extreme zenonische Forderung gleicher Tracht der Frauen 
wird nicht wiederholt. Aber die prinzipielle Gleichberechtigung der 
Frau, wie sie in der Behandlung der Frauenfrage im Zeitalter der 
Aufklaérung zuerst einen Ausdruck und in der platonischen Seelen- 
lehre eine tiefere Begriindung gefunden hatte, wird fort und fort von 
der Stoa verktindet. Zahlreiche uns noch erhaltene Traktate der 
spateren Zeit verlangen fiir das weibliche Geschlecht die gleiche Bil- 
dung’, behandeln die Ehe in dem Sinn einer innigen Lebens- und 
Interessengemeinschaft. Auch hier hat die Stoa einer gerechteren 
Gesetzgebung vorgearbeitet und ihr den Boden bereitet, und die von 
spateren rémischen Juristen vertretene Auffassung der Ehe® ist die 
stoische. In der geistigen und sittlichen Lebensgemeinschaft finden 
sie ihren Zweck, wahrend die antike Anschauung ihren Zweck ein- 
seitig in der Fortpflanzung des Geschlechtes und der Versorgung 
des Staates mit Btirgern gesucht hatte. 

Zenons Staatslehre vertritt zwar im Gegensatz zum ethischen 
Atomismus Epikurs energisch die organische Auffassung der Gesell- 
schaft und betont den Gemeinschaftstrieb. Aber es ist doch nicht 
Zufall, daB mehr vom GHov xovwvixev als vom aristotelischen moAttixév 
die Rede ist. Die Formen des Idealstaates sind so abstrakt gefaBt, 
und das Ideal schwebt in so weiter Ferne von dieser Welt, daB die 
Lehre, in ihrem urspriinglichen Sinne verstanden, eher den politischen 
Trieb zu ersticken als zu starken und die praktisch politische Tatig- 
keit auszuschlieBen schien, wie sich die stoischen Schulhaupter auch 
in der Praxis wirklich von ihr ferngehalten haben. Aber die ab- 
strakte Fassung gestattete eine Fillung mit konkreterem Inhalt, die 
Zweideutigkeit mancher Satze (z. B. des Satzes nodttebcstat 6 coves, 
der politische Tatigkeit forderte, aber auch von der philosophischen 
~ 1) §. E. Meyer, Kl. Schriften S.199f. 20947. Karst IT S. 146. 2) Fried- 
lander I 504. 3) So z. B. Modestinus (III Jahrh.) Digesten 23, 2: nup- 
tiae sunt coniunctio maris et feminae et consortium omnis vitae, divini et humani 
juris communicatio (vgl. Ihering, Geist des rémischen Rechtes II 1° S. 208. 
Es geniigt z. B. die Stoiker Musonius S. 67 Hense (s. Beilage 4 zu I Cor) oder 
Hierokles S. 54, 19 von Arnim (beide heben auch das religiése Moment hervor) 
zu vergleichen, um die Annahme, Modestinus stehe schon unter christlichem 
Hinflusse, als ganz unbegriindet abzuweisen. 
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Arbeit des Weisen verstanden werden durfte) bot wie auf religidsem 
Gebiet die Méglichkeit weiterer Akkommodationen, und die Stoa mit 
ihrer auf praktische Wirkungen gerichteten Tendenz hat Kompromisse 
nicht gescheut. Ihr Universalismus kam der neuen Weltlage und 
der Monarchie entgegen. Spiter hat dann die mittlere Stoa, durch 
platonische Gedanken bereichert und vom Bilde des rémischen 
Staates beeinfluBt, ein positives Verhaltnis zum Staate gewonnen und 
das politische Denken eines Polybios, Scipio, Cicero aufs frucht- 
barste angeregt. Panaitios hat im aristokratischen Kreise des Scipio 
eine vom Gedanken der Humanitét getragene, den nachsten und 
natirlichsten Pflichtenkreis sicher umschreibende, die individuellen 
Unterschiede fein wiirdigende Ethik wirkungsvoll verkiindet’. Und 
in der Kaiserzeit konnte die stoische Lehre zur Begriindung des 
romischen Weltreiches verwendet, aber auch, da wieder die kyni- 
schen, weltabgewandten Tendenzen heryordringen, die Unterlage fir 
einen unfruchtbaren oppositionellen Doktrinarismus oder frondie- 
rende Gesinnung hergeben. 

Wir wissen zu wenig von Zenons modttefa, um die interessante 
Frage nach ihrer psychologischen Genesis erklaren zu kénnen, wenn 
auch einzelne Beziehungen auf Plato nachweisbar sind. Ist es ein 
Zufall, daB die radikale Theorie die schéne griechische Welt noch 
umbarmherziger in Trimmer schlagt als die politischen Katastrophen, 
deren Augenzeuge Zenon gewesen ist? Ist ihm die Weltweite seines 
Kosmopolitismus und seine ideale peyadomoktg aufgegangen unter dem 
Eindruck des Weltreiches Alexanders, das er entstehen und doch 
bald wieder in Stiicke gehen sah? Ist seine Polemik gegen alle 
Formen und Voraussetzungen der antiken 74/:¢ vielleicht bedingt 
durch die Katastrophe, die sie in ein gréB8eres Ganze verschlungen 
hat? Und ist ihm die Perspektive des Aufgehens aller Staaten und 
Nationen in seinen Idealstaat eréffnet durch den Ahnlichen Prozef, 
den er erlebt hatte? Wer den ungeheuren Abstand dieser Theorie 
von Plato und Aristoteles zu ermessen weif, wird einen solchen Zu- 
sammenhang sehr wahrscheinlich und es begreiflich finden, daB Ale- 
xanders Taten die Phantasie des Philosophen ebenso wie die der 
Historiker angeregt haben. Die Parallele zwischen Alexanders Welt- 
reich und dem stoischen Idealstaat ziehen schon die sicher von 
alter Quelle abhiangigen plutarchischen Reden De fortuna Alexandri 
in geistvoller Weise. Alexanders Bedeutung wird hier auf. seine 
philosophische Bildung zuriickgefiihrt; aber mit seinen Leistungen 
hat er alle Philosophen in Schatten gestellt. Er ist der groBe Er- 
zieher der Vélker zu hellenischer Sitte und Bildung und dadurch 


’) R. Reitzensteins Rede, Wesen und Werden der Humanitiit, Strafiburg 1907. 
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der groBe Wohltater der Menschheit. Als der gottgesandte Mittler 
und Verséhner vereinte er, wo es die Macht des oyog nicht ver- 
mochte, Waffengewalt brauchend, alles zu einem groben Ganzen, 
wie in einem festlichen Krater Leben, Gesinnung, Ehe, Lebensweise 
der V6lker mischend und sie lehrend, die oixovpévy fiir ihr Vater- 
land, die Guten fir Verwandte, die Schlechten fiir Fremde zu halten ye 
den Unterschied von Hellenen und Barbaren kiinftig nur nach Tu- 
gend und Schlechtigkeit zu messen®. So kann das Vermahlungs- 
fest in Susa als Symbol der Vereinigung der beiden Welten Europas 
und Asiens gefeiert werden. 


3 INDIVIDUALISMUS 


Der Individualismus ist fiir die hellenistische Zeit ebenso charakte- 
ristisch wie der Kosmopolitismus, der ihn nicht ausschlieBt, vielmehr 
der geeignetste Boden ist, auf dem er gedeihen kann. Entwickelt 
hatte er sich schon auf dem Boden der freien Birgergemeinden und 
hatte mit seinen entfesselten Kraften ihre Zersetzung gef6rdert 
(S. 13). Jetzt haben sich die Schranken, die bisher durch Staat, 
Gesellschaft, Religion dem einzelnen gesteckt waren, gelockert und 
gelést. Das Individuum gewinnt jetzt die Freiheit, sich selbst zu 
leben. Es findet sie in der Monarchie leichter als in den stadtischen 
Gemeinwesen. Die Monarchie gewahrt dem einzelnen die Sicherheit 
seines Daseins und die Freiheit von St6rungen; wie weit der ein- 
zelne sich an dem staatlichen Leben beteiligen will, ist in sein Be- 
lieben gestellt. Im Beamtenstaat ist Arbeit fir den Staat ein Beruf 
neben andern. Der Abstand der alten Komédie mit ihrem aktuell 
politischen Inhalt vom Milieu der neueren Komédie beweist, wie 
sich der Lebensinhalt geandert, die Interessensphare durch das Zu- 
ricktreten der 6ffentlichen Pflichten des Burgers verengert hat. In 
der frei gewahlten Freundesgemeinschaft und in der Fille privater 
Vereine sucht jetzt das Gemeinschaftsbedtirfnis einen Ersatz; da 
sich z. B. Kimnstlervereine verschiedener Stadte zu umfassenden Ver- 
banden zusammentun, ist eine Neuerung, die bei der Zersplitterung 
des Stidtelebens in Alterer Zeit nicht denkbar gewesen ware. So 
verschieden die Stellung der Frau sich in der Sitte und im Recht 
gestaltet hatte’, beobachten wir doch in hellenistischer Zeit im all- 

1) I. c. 6. Die zenonischen Farben schimmern hier ebenso durch wie 8 p. 330 
DE évdg Srijxon Adyou t& emt yijg nat praig moAtteing, Eva S7jpov avdpwmovg Aravtag 
a&mopyvat BovAdpevog .... aig &v vopnog dmavias d&vopwmons enéBAeTe ual MEd EV Olxarov 
ho mpd¢ xowdy Byxodvto gH. — Auch der Anklang von I 6 an Onesikritos bei 
Strabo p. 715. 716 spricht fiir eine alte Quelle. 2) Anklang an Hrato- 


sthenes (s. S. 36), der 330A zitiert wird. 3) Lokale Sonderheiten be- 
stehen im Rechte fort; vgl. Mitteis S. 57.6. O. Braunstein, Die politische Wirk- 
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gemeinen eine fortschreitende Emanzipation von den beengenden 
Schranken altvaterischer Sitte und eine freiere Bewegung, und die hofi- 
sche Mode hat diese Entwickelung begiinstigt; an der héheren Bil- 
dung Anteil zu gewinnen ist der Frau freilich trotz aller schonen 
Theorien immer noch erschwert. 

Wenn es gewi8 zum Teil die besten und gesundesten Elemente 
waren, die, der Heimat treu, fern vom Weltgetriebe in idyllischem 
Dasein, wie es spiter Plutarch so anziehend schildert, ihr Gentige 
fanden, so 6ffneten sich jetzt den Talenten und den ehrgeizigen Na- 
turen neue Bahnen und Aufgaben, die den gesteigerten Wettbewerb 
der Krifte herausforderten. Die Zeit der grofBen politischen Um- 
wilzungen und Erschiitterungen, welche die Vélker ergriffen und 
die Grundfesten der Gesellschaft wankend machten, brachte auch 
in die tragen Massen eine gewaltsame Erregung und trieb alle, die 
in den Wirbel der groBen Bewegungen gezogen wurden, zur An- 
spannung aller Krafte. Es ist die Zeit eines gesteigerten und ge- 
hobenen Daseins, einer fieberhaften Spannung, wo die Menschen 
mit Einsetzung des ganzen Wesens um Behauptung und Durch- 
setzung der Persénlichkeit ringen und im Kampfe die eminent per- 
sonlichen Eigenschaften, klare Berechnung des Zieles und energischer 
Wille, rasche Entschlubfahigkeit und der das Leben leicht aufs Spiel 
setzende Wagemut, aufs auferste entfaltet werden, eine Zeit, die mit 
ihrem Reichtum an grofen und glinzenden Persénlichkeiten, an 
echten Herrschernaturen, freilich auch an Gewaltmenschen und Ver- 
brechern grofen Stiles an die Renaissance erinnert: Antipatros und 
Kassandros, Antigonos und Demetrios Poliorketes, Agathokles und 
Pyrrhos, die beiden ersten Ptoleméer seien genannt als einige der 
scharf ausgeprigten und individuell reich entwickelten Persénlich- 
keiten dieser Zeit, wie sie uns ahnlich nicht in der Alteren griechi- 
schen Geschichte, wohl aber in den Zeiten der untergehenden rémi- 
schen Republik begegnen. Und daneben treten bedeutende Frauen 
hervor, die durch fein gesponnene Intriguen und durch das kokette 
Spiel ihrer Reize politischen Einflu8 gewinnen oder selbst in fih- 
render Rolle an unbeugsamem Stolz, riicksichtsloser Energie, brutaler 
Gewalttatigkeit den Minnern ihrer Zeit nichts nachgeben: Olympias, 
Kynane und ihre Tochter Eurydike, die alle drei gelegentlich die 
Ziigel der Regierung ergreifen oder an der Spitze von Truppen mar- 
schieren und alle ein gewaltsames Ende finden, Alexanders viel um- 
samkeit der griechischen Frau, Diss. Lpz. 1910 zeigt, daf} im spiiteren Munizi- 
palleben des siidwestlichen Kleinasiens Frauen zu Liturgien und auch zu Magi- 
straten Zutritt gefunden haben, und sieht darin Nachwirken eines vorgriechischen 


Mutterrechtes, das durch die Riicksicht auf die finanzielle Leistungsfihigkeit 
geférdert wurde. 
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worbene, von Antigonos beseitigte Schwester Kleopatra, Berenike, 
Arsinoe und Demetrios’ Gattin Phila, eine Reihe gewalttaitiger Frauen 
des Seleukidenhauses. Vereinzelt treten jetzt Frauen auch in der 
Literatur hervor. 

Aber diese freie Entfaltung und starke Eigenart der Persénlich- 
keit in den obersten Schichten der Gesellschaft ist doch nur das 
Symptom der allgemeinen stark individualistischen Richtung der Zeit. 
Das Gefihl der Einheit des Individuums mit Umgebung und Welt 
ist dem BewuBtsein des Gegensatzes, der Unabhangigkeit und Selb- 
standigkeit gewichen. Es ist die Zeit der befreiten Individualitat, 
in der die Konsequenzen der mit der Sophistik beginnenden individua- 
listischen Str6mung gezogen werden; denn die traditionellen Michte, 
die friiher der Entfesselung der Subjektivitat entgegenstanden, sind 
jetzt beseitigt oder erschiittert. Das Sittliche ist nicht mehr eine 
feste, durch Autoritaéten gesetzte Macht, es unterliegt der Entschei- 
dung des Gewissens. Der Staat hat das Individuum freigegeben 
und erfillt nicht mehr wie friher die Aufgabe der sittlichen Er- 
ziehung seiner Glieder. Nun sucht die Philosophie den Gebildeten 
einen Ersatz und festen Halt zu geben. Mit eklektischer Auslese 
schafft sie aus der reichen wissenschaftlichen Arbeit friherer Jahr- 
hunderte ein dogmatisches System der Weltanschauung als Grund- 
lage einer dem Individuum seine Autarkie und seinen inneren 
Frieden verbtrgenden Ethik. Um Férderung der Erkenntnis oder 
wissenschaftlichen Forschung ist es ihr nicht zu tun; selbst in der 
Akademie und im Peripatos verkiimmern rasch die von den Mei- 
stern ihnen eingepflanzten starken Triebe theoretischer Forschung. 
Die Gelehrten, soweit sie philosophische Interessen haben, halten 
sich daher gern an den Kritizismus der durch Arkesilaos verjting- 
ten Akademie, der berechtigten Protest gegen den starren Dogmatis- 
mus der neuern Philosophie einlegte, ohne die Moral aufzulésen; mit 
der Unsicherheit der Erkenntnis verbindet sich die Unabhangigkeit 
im praktischen Leben. 

In den Philosophien dieser Zeit tiiberwiegt das praktisch ethische 
Interesse, und die Ethik ist individualistisch. Sie offenbart den Zug 
zur Isolierung und freien Entwickelung des Individuums gerade so 
deutlich, wie die friihere Verbindung von Politik und Ethik, die 
Bestimmung des sittlichen Lebensinhaltes durch die Zwecke des 
Staates die Gebundenheit des Individuums und seine Abhangigkeit 
vom Gemeinwesen (S. 12). Die stoische Apathie, die epikurische 
Gemiitsruhe, die skeptische Ataraxie haben alle das gemeinsame Prin- 
zip, dass sie der sittlichen Tatigkeit die Richtung von der Auben- 
welt aufs Innere geben und das sittliche Ideal in der Unabhangig- 
keit und Loslésung des Individuums von allen duBeren Lebensbe- 
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dingungen, in der Isolierung von der Gemeinschaft suchen. Am 
einseitigsten hat die Individualisierung der Ethik Epikur durchge- 
fahrt und das persénliche Wohlbefinden als héchste Norm aufge- 
stellt. Staat und Wissenschaft, Kunst und Poesie fallt im Grunde 
der Konsequenz dieses Prinzips des Egoismus zum Opfer. éxAutéov 
Eautods é% tod mep! t& éyniudta nal moditind Seopwtypiov sagt Epikur '. 
Die staatliche Ordnung ist die Bedingung fir das Zusammenleben 
der epikurischen Gemeinde; Epikur negiert sie nicht, aber sie ist 
ihm gleichgiltig, und die Beteiligung am staatlichen Leben bringt 
nur Stérungen der Gemiitsruhe. Und wir sahen schon, dai die Stoa 
das Gemeinschaftsleben in so abstrakte Satze faBte und die Forde- 
rung der Beteiligung am Staatsleben durch solche Fille von Aus- 
nahmen und Klauseln einschrankte, da8 in ihrer Entwickelung die 
individualistische Tendenz der sozialen die Wage hielt. Aber indem 
von ihr der Mensch ganz auf sich selbst gewiesen und gelehrt wird, 
nur in seinem Innern den festen Halt und die Bedingungen des 
Glickes zu finden, wird eine der Naivetét des antiken Menschen 
ganz fremde Vertiefung des Innenlebens erzeugt, die in der Sorge fiir 
die eigene Seele und in der Beschaftigung mit dem besseren Ich die 
héchste Lebensaufgabe sieht, in der peinlichen Beobachtung und 
Regelung aller Seelenregungen, in einer methodischen Selbsterzie- 
hung aufgeht, die fortschreitende Annaherung an das sittliche Ideal 
sich zum Ziele setzt. Diese durch die Sokratik und durch den Ky- 
nismus vorbereitete Richtung auf sittliche Erziehung und Selbster- 
ziehung tritt schon in der Parinetik der alten Stoa hervor und ist 
von stoischen Moralisten auf dem Wege der Predigt, Erbauungs- 
literatur, persénlichen Seelsorge stets gepflegt worden (s. Kap. V). Sie 
tritt uns spiéter, bereichert durch starke yon Plato und Poseidonios 
ausgehende religidse Motive in der seelsorgerischen Korrespondenz 
des Seneca und seinen drei an Serenus gerichteten Schriften, in der 
Padagogik des Epiktet und in den Selbstbetrachtungen des Kaisers 
Marcus — und das sind nur einzelne hervorragende Reprdsentanten 
der Gattung — als ein starker Strom entgegen, der sich mit dem 
machtigeren Strom der parallelen christlichen Entwickelung, die in 
Augustins Selbstbekenntnissen ihre Hohe erreicht, vielfach beriihrt. 

Die individualistische Richtung der hellenistischen Philosophie 
aufert sich auch darin, daB die stoische, epikurische, skeptische 
Ethik in der Ausmalung des Ideales des Weisen gipfelt. Das Bild 
der freien, auf sich selbst gestellten, die breite Masse wtiberragenden 
Personlichkeit soll geschaut werden. Auf einsamer gottaéhnlicher 
Hohe steht, unbertihrt von allen fuBeren Verhaltnissen, von Liebe 


1) Spruchsammlung Nr. 58, Wiener Studien X S. 196. 
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und Haf der Menschen, auch von den schwersten Schicksalsschligen 
gar nicht in seinem Innern getroffen, in unerschiitterlichem Gleich- 
mut der stoische Weise da, als gehére er zu einer ganz anderen 
Welt (Seneca Dial. II 152). Und weil die recht schematische Zeich- 
nung des stoischen Bildes des Weisen nicht wirksam genug war, 
beschaftigt man sich mit besonderer Liebe mit den wenigen Exem- 
plaren, in denen das Ideal verwirklicht war, zeichnet Persénlichkeit 
und Leben des Sokrates, Antisthenes, Diogenes nach diesem Muster 
und stellt sogar in Herakles und Odysseus, indem man die ethische 
Umdeutung ihrer Mythenkreise im Sinne einer in allen Mihen sich 
bewahrenden, die Lust bekampfenden Tugend durchfiihrt, die Altesten 
Reprasentanten des Ideals dar'!. Noch starker tritt das persénliche 
Moment hervor in Epikurs Schule. In der Person des Meisters sieht 
die Pietat der Schule schon zu seinen Lebzeiten das Ideal verkérpert, 
und derselbe Trieb zum Kultus der groBen Menschen, der zur Ver- 
gotterung der Herrscher fiihrt, offenbart sich hier in der religidsen 
Verehrung des Schulgriinders, dessen Auftreten als géttliche Epi- 
phanie betrachtet, dem das géttliche Attribut des owt/ beigelegt wird. 
Der individualistische Zug, der in der Wissenschaft zur Spaltung 
der Berufszweige, tiberall zur Arbeitsteilung, zur Sonderung und Ab- 
grenzung der Interessenspharen fihrt, tritt auch in der literarischen 
Produktion bedeutsam hervor. Die Biographie ist erst in dieser 
Zeit geschaffen. Die grofen Persdénlichkeiten treten jetzt auch in den 
Mittelpunkt der Historie. Polybios bekennt sich prinzipiell zu der 
Ueberzeugung von der Bedeutung der Persénlichkeiten fiir den Lauf 
der Geschichte. Bei Sallust, Tacitus und in der spateren Kaiserge- 
schichte dringen die Persdénlichkeiten in die beherrschende Stellung 
vor, Institutionen und Verwaltungsgeschichte, die Bewegungen der 
Massen werden dariiber immer mehr vernachlassigt. An _ scharfe 
Zeichnung der Charaktere, psychologische Analyse und Motivierung 
der Handlungen stellt man jetzt hohe Anforderungen. Alexanders 
Pers6nlichkeit forderte besonders die schon in der Literatur des 
IV Jahrhunderts ausgebildete Kunst der Charakterisierung heraus; 
freilich schuf auch die Rhetorik frihzeitig ein AuBerliches Schema 
psychologischer Entwickelung, nach dem der Stoff willkirlich grup- 
piert und romanhaft umgestaltet wurde. Die indirekte Art der 
Charakteristik, wie sie z. B. Thukydides getibt hatte, die aus den 
Taten und besonders den Reden der Helden das Ethos hervorleuch- 
ten, aber das absichtlich zurtickgehaltene Urteil des Autors nur er- 
raten und erschlieBen la8t, wird durch direkte Beurteilung und 
Charakteristik der handelnden Personen durch den Historiker ver- 
4) Ueber die Entwickelung der stoischen Lehre vom Weisen s, R. Hirzel, 
Untersuchungen zu Ciceros philosophischen Schriften II S. 278 ff. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 4 
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dringt!, Und im Gegensatz zu der kiinstlerischen Art des Thuky- 
dides und Plato, zu der die vornehme und keusche Zurtickhaltung 
alles Persénlichen gehort, stellt sich die eigene Person des Autors 
jetzt ohne Scheu dar. Er begleitet die agierenden Personen mit Liebe 
und Ha8; er durchsetzt sein Werk mit Urteilen und Reflexionen 
und l48t uns in die Werkstatt seines Schaffens blicken; er AuBert 
sich, besonders in der Vorrede, auch in Exkursen, tiber Zweck und 
Methoden der Geschichtschreibung im allgemeinen und tiber seine 
besonderen Tendenzen, verteidigt seinen Standpunkt gegen Vorlaufer 


und Rivalen. 


4 REALISMUS 


Individualismus und Realismus sind eng verbunden. So ein- 
seitig es war, das Verhiltnis des klassischen Griechentums zur 
modernen Bildung unter den Gegensatz von Idealismus und Realis- 
mus zu fassen, so stark der gesunde Wirklichkeitssinn der Griechen 
auch in klassischer Literatur und Kunst, sogar mitunter in einer fir 
modernes Fiihlen fremdartigen Weise sich dufert, so ist es doch 
gerade fiir den Hellenismus charakteristisch, daB mit seinem gesteiger- 
ten Individualismus der Trieb, die Wirklichkeit des Lebens in ihren 
empirischen Erscheinungsformen sich verstaéndlich zu machen, sich 
mit wachsender Starke 4uBert. Der Mythos war von den Fortschritten 
der Wissenschaft tberwunden worden, und die hellenistische Welt 
konnte ihn nur noch in der Form eines rationalisierten Pragmatismus 
aufnehmen (VI 3). Am Konflikt der neuen Weltanschauung mit dem 
alten Glauben war die Tragédie zugrunde gegangen. Des Roman- 
tischen und Phantastischen entkleidet entwickelte sich die Komédie 
zum biirgerlichen Drama, das auch in der Entwickelungslinie der 
euripideischen Tragédie lag; in der feinen Zeichnung von Bildern 
aus dem Alltagsleben und in der Fahigkeit, mit voller Lebenswahr- 
beit Menschen in ihrem ganz individuellen Ethos und in ihren 
charakteristischen Eigenschaften darzustellen, liegt die Meisterschaft 
Menanders. Dieselbe Kunst des Realismus und individualisierender 
Charakteristik zeigt sich in den mimischen Gedichten Theokrits und 
auch in den Mimiamben des Herondas mit der Fille ihrer lebens- 
wahren Gestalten, des Schulmeisters und des Schusters, der launi- 
schen Dame und der faulen Magd, des Kupplers und der Kupplerin. 
Aber neben einem durch Kunst und Einheitlichkeit des Stiles ge- 
adelten Realismus begegnen wir auch einem Naturalismus, der die 
gemeine Wirklichkeit abschildert oder Karikaturen zeichnet, wie sie 


*) I. Bruns, Die Persénlichkeit in der Geschichtschreibung der Alten, Ber- 
lin 1898, 
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auch die Typen der Kleinkunst wiedergeben!. Die niederen Formen 
des mimischen Possenspiels, spditer auch der Sittenroman, lehren uns 
diese naturalistische Richtung kennen. 

Menander hatte die Schule Theophrasts besucht, und hier konnte 
er die Scharfe der Charakteristik lernen. Aus der empirischen Methode 
der aristotelischen Ethik waren als Muster einer dann weit verbrei- 
teten Gatitung die Charaktere Theophrasts* herausgewachsen, Dar- 
stellungen von Charaktertypen, wie Schmeichler, Prahler, Abergliu- 
bischer u. s. w. Der Mensch wird als einheitliche Persénlichkeit 
gefabt, aus deren Ethos wie mit innerer Notwendigkeit Lebensformen, 
Redewendungen, die ganze Art sich zu geben und darzustellen, her- 
vorgehen. Eine Fille von Einzelbeobachtungen werden mit wunder- 
barer Scharfe als AeuSerungen desselben Charakters unter einen Be- 
griff gefaBt. - Diese Richtung, den Menschen und die Einheit seines 
Wesens in der ganzen Fille seiner Betatigungen und Einzelziige 
zu fassen und darzustellen, hat die peripatetische Biographie be- 
herrscht, und mit dieser Methode hat Antigonos von Karystos, zu- 
gleich Kiinstler und Kunstschriftsteller, seine fesselnden Philosophen- 
portrats gezeichnet. Und in derselben Art hat auch Aristoteles gelehrt, 
das Volkerleben in allen seinen AeuSerungen als Einheit aufzufassen. 
Charakterismen von Typen und Individuen spielen in der morali- 
sierenden Philosophie, in der Historie und in der Rhetorik, die bald 
Rezepte daft aufstellt, eine groBe Rolle. Die Manier artet dann 
immer mehr in Auferliche Schablone und Schematismus, 6de und 
mechanische Aufzihlung aus. Die nachchristliche Historie gibt so- 
gar von homerischen Helden pedantische, meist aufs Kérperliche 
beschrankte Personalbeschreibungen, die nach dem Vorbilde der 
polizeilichen Steckbriefe abgefaBt sind, und derselbe abgeschmackte 
Typus begegnet auch in apokryphen Apostelgeschichten. 

Der neue Geist des hellenistischen Zeitalters findet auch in der 
Kunst? seinen Ausdruck. Im Dienst der Herrscher strebt sie ins 
Prunkvolle oder ins Gigantische. Architektur und Plastik wollen 
oft durch groBe Massen imponieren und verbinden sich miteinander 
und auch mit der umgebenden Natur zu einer groBen Gesamtwir- 
kung. Die idealisierende Richtung der friiheren Kunst setzt sich 
zwar fort und wird in den Herrscherportraéts durch die Apotheose 


1) §. Bilderanhang. 2) Proben in Wilamowitz’ Lesebuch VII 4. 3) Fiirs 
Folgende verweise ich auf A. Springers Handbuch, I* Das Altertum von A. Mi- 
chaelis, Lpz. 1911 (s. besonders die Abbildungen 703 ff. 737 ff. 679 ff), fiir das 
Portrait auf unseren Bilderanhang und den Anhang von Christs Geschichte der 
griech. Literatur, auf Fr. Winter, Einleitung in die Altertumswissenschaft II, 
Lpz. 1910, wo moderne Literatur verzeichnet ist, auf E. Pfuhl, N. Jahrb. XXTT 
609 ff. XXVII 161 ff. und Gott. Gel. Anz. 1910 S. 789 ff. 
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gefordert; aber Realismus und Individualisierung treten jetzt mit der 
Darstellung des Typus und des Ideales in Konkurrenz. Hervorra- 
gende Beispiele individualisierender Charakterisierungskunst? sind die 
Statuen des Demosthenes (vom Jahre 280) und des Aischines, die 
Miinzbilder des Ptolemaios I und vollends des Mithradates IV oder 
Antimachos Theos von Baktrien, bei denen man noch Raceneigen- 
tiimlichkeiten wahrzunehmen meint. Noch in der Kaiserzeit erlebt 
die Portritkunst eine erfreuliche Nachbliite; der Wirklichkeitssinn 
der rémischen Kunst ist wesentlich hellenistisches Erbteil. 

Mit gréfter Ausdrucksfaihigkeit und Lebenswahrheit weif die 
hellenistische Kunst Menschen fremder Racen darzustellen. In der 
Darstellung der Kelten auf Attalos’ Weihgeschenk offenbart sich 
dieselbe Kunst scharfer Charakteristik wie spater in Poseidonios’ 
Schilderung der Sitten und Lebensformen der Kelten?. Der Wirk- 
lichkeitssinn der Zeit zeigt sich auch in der Vorliebe fir Genreszenen 
und idyllische Motive®; das Stilleben erfahrt eine neue Ausbildung. 
Wie der Individualismus jetzt auch in die Géttergestalten eindringt, 
so kntipfen sich auch genrehafte Motive an die Darstellung der 
Gétter; auch hier beobachten wir in der Poesie (Kallimachos) ahn- 
liche Erscheinungen. Ebenso entwickelt sich sowohl in der Literatur 
wie in der Kunst ein erstarktes Naturgefiihl, fiir das jetzt in einer 
komplizierten Kultur, auf deren Boden erst Reflexionen iiber die 
Natur erwachsen, die Voraussetzungen gegeben sind. Das friher 
nur als Staffage mit figtirlichen Darstellungen yverbundene Land- 
schaftsbild wird als dekorativer Wandschmuck selbstandig und bald 
der Trager starker illusionistischer Wirkungen. 

Archaisierende und klassizistische Str6mungen fehlen in der 
hellenistischen Kunst nicht; das Erbe der Vergangenheit wird nicht 
preisgegeben. Aber besonders charakteristisch ist doch eine Richtung 
der Plastik, die wir in der pergamenischen Kunst, im farnesischen 
Stier, im Laokoon sich entfalten sehen. Hier tritt im Gegensatz zu 
einem Ideale der edlen Einfalt und stillen GréBe ein Streben nach 
reichster Ausdrucksfihigkeit, starkes Pathos, leidenschaftliche Erre- 
gung hervor. Es ist eine Entwickelung, die zum Barock fiihrt. 

Der Reichtum des geistigen Lebens und der Kultur des Hellenis- 
mus lat sich nicht in einigen Formeln erschépfen, die immer nur 
besonders hervorstechende Richtungen und Stimmungen betonen 
kénnen. Gerade die reichere und freiere Ausgestaltung der Lebens- 
formen und Kulturbedingungen, die Fille geistiger Interessen, neben 
einander gehender oder wechselnder Strémungen, die komplizierte 
Undurchsichtigkeit des Gefiihlslebens unterscheiden ihn von der 


) S. Bilderanhang. *) Wilamowitz, Lesebuch IV 4. 5) S. Bilder- 
anhang. 
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friiheren Zeit und nahern ihn der modernen an. »Die hellenistische 
Zeit ist ganz und gar anders, kompliziert im AuBen- und Innenleben. 
Ihre Seele ist tiberaus sensitiv, gleich empfanglich fir die weichste 
Sentimentalitat und den harten Egoismus, fiir romantische Schwar- 
merei und das Trotzgefiihl einer neuen Welt. Sie ist mit einem 
Worte modern.« »In dem geistigen Antlitz des Hellenismus sind 
zwei Hauptziige, die miteinander unvereinbar scheinen. Das eine 
ist die Freude an der Reprasentation, dem Pomp und Schmuck, der 
erhabenen Pose: darin liegt das, was wir an ihm barock nennen 
dirfen. Daneben aber steht die intimste Freude an der weltver- 
lorenen Stille, dem Frieden des engen nattirlichen Kreises, am Fei- 
nen, Kleinen. Die Marmorhallen des alexandrinischen Palastes, der 
Riesentempel von Didyma und der rhodische Kolo8 haben den Freund- 
schaftsgarten des Epikuros, die koischen Landhauser, in denen Theo- 
krit verkehrt, die Studierzimmer, in denen Kallimachos dichtet und 
Archimedes forscht, neben sich. Dem entspricht im literarischen 
Leben der rauschende Stil, der am liebsten tiber die ganze Welt 
hinténen will, und die Schlichtheit, die von der Wahrheit, um die 
sie ringt, einem empfanglichen Freunde, man kann auch sagen dem 
unbekannten nacharbeitenden Kollegen, berichtet, und das Raffine- 
ment des ganz intimen Kunstwerkes. In Wahrheit wurzelt beides 
in der befreiten Individualitét, die sich je nach den Lebenszielen 
sehr verschieden Aufert« '. 


IV 


GESCHICHTE DER BILDUNGSIDEALE 


1 DIE HELLENISTISCHE ENTWICKELUNG 


Die sophistische Aufklarung hatte einst in Athen das Bedirfnis 
einer héheren Bildung verbreitet und ein enzyklopédisches Bildungs- 
ideal geschaffen, das erste Ideal »allgemeiner Bildung«: eine ver- 
schiedenartige Mischung von etwas Ethik, etwas Politik, einigen 
Elementen der Wissenschaften stellt sich dar als die Summe des 
Wissens, die der Sophist sicher vermittelt. Schon um im Konkur- 
renzstreite der Schulen bestehen zu kénnen, hatte jeder Lehrer den 
Anspruch gestellt, in wenigen Jahren oder gar Kursen seine Schiiler 
die ganze Bildung zu lehren; formale Virtuositat der Rede als das 


=) Wyilamowita, Neue Jahrb. III S. 526 und Kultur der Gegenwart I 8 S. 92. 
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wichtigste Mittel, im 6ffentlichen Leben Macht zu gewinnen, war 
das Ziel dieses Unterrichtes. Im Gegensatz zu dieser auf die Nutz- 
barkeit und auf die MittelmaBigkeit zugeschnittenen Vulgarbildung 
und im Kampfe mit ihr stellen Plato und Aristoteles das Ideal echter 
Wissenschaft auf als einer unendlichen Aufgabe, fiir die der Forscher 
alle seine Kriafte und sein Leben einzusetzen hat, und sie haben die 
Philosophie neu aufgefiihrt als den architektonischen Aufbau aller 
Wissenschaften. Aber schon in dieser Periode bereitet der wissen- 
schaftliche Fortschritt die Emanzipierung der einzelnen Disziplinen 
von der Philosophie und ihre selbst&éndige Entwickelung vor, und 
die Schiiler des Plato und Aristoteles mit ihren sehr verschieden- 
artigen Neigungen zeigen deutlich die wachsende Tendenz zur Dif- 
ferenzierung und Spaltung der Wissenschaften. Der Zusammenhalt 
und das einigende Band der Wissenschaften geht in hellenistischer 
Zeit immer mehr vyerloren (S. 47), und mit der Zuriicksetzung der Phi- 
losophie in Alexandria fehlt der Mittelpunkt, in dem sie ihre natirliche 
Einigung hatten finden kénnen. Umgekehrt verliert die Philosophie 
durch ihre einseitige Richtung auf die Ethik die lebendige Fihlung 
mit den Fachwissenschaften, besonders mit der Naturwissenschaft, 
verliert damit die beste Quelle ihrer Bereicherung und Erneuerung 
und verzichtet auf die wichtige Aufgabe, die Summe der Erkennt- 
nisse ihrer Zeit zu ziehen. Es sind meist bedenkliche und recht 
fragwiirdige Gebiete, wo die Stoa einen lebhaften Kontakt mit den 
Fachwissenschaften behalt, Astrologie, allegorische Homererklarung, 
spater auch Zahlensymbolik. In der Erneuerung Alterer Spekulationen 
sucht man eine befriedigende Erklérung der Weltratsel. Wie die 
Stoa auf Heraklits Lehre vom Logos und vom Uebergange der Ele- 
mente ineinander zuriickgreift, so erneuert Epikur Demokrits Ato- 
mistik, und der Aufbau der Metaphysik ist wesentlich bestimmt 
durch die praktische Abzweckung der Systeme auf die Ethik. Die 
Akademie (Arkesilaos und Karneades) bringt diesen Dogmatismus 
in hiarteste Bedrangnis (S. 47) und erértert aufs scharfsinnigste das 
erkenntnistheoretische Problem; aber sie verfallt spiter teils einem 
verschwommenen Eklektizismus (I Jahrh. vy. Chr. Antiochos), teils 
einer negativ kritischen und polemischen Tendenz, die das Interesse 
am wissenschaftlichen Fortschritt verliert. Der dogmatische Mate- 
rialismus Epikurs ist wissenschaftlich so unproduktiv und unfrucht- 
bar, wie er es zu allen Zeiten gewesen ist. Er ist einseitig auf den 
Zweck gerichtet, die natiirliche Erklarung der Phiinomene sicherzu- 
stellen, und er erreicht den Zweck, indem er die physikalischen 
Lésungsversuche von den flteren Forschern tibernimmt und zur 
Wahl stellt. Das Interesse beschrinkt sich darauf, die Probabilitat 
der mechanischen Erklirung, welcher Art sie auch sei, festzustellen 
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und damit die Menschheit von stérenden Wahnvorstellungen zu be- 
freien. Das wahre Leben der Philosophie pulsiert in der Ethik, und 
in der Wirkung auf die breiten Massen erfiillt sie eine groBe Kultur- 
mission (s. Kap. V). 

Der Reichtum der sich differenzierenden Lebensformen offenbart 
sich, wie auf anderen Gebieten, so in der Wissenschaft in der Tei- 
lung der Berufszweige und Fachwissenschaften. Auch darin gleicht 
der Hellenismus der modernen Zeit. Der Komplex und die Son- 
derung der artes liberales ist ein Erzeugnis dieser Epoche. Auch 
im Unterricht zeigt sich die Teilung der Aufgaben. Der Grammatiker, 
der Rhetor, der Philosoph lésen sich in der Heranbildung der Ju- 
gend ab; wer nicht Gelehrter werden will, kostet nur eben von den 
Fachwissenschaften. Wenigstens das ist eine Errungenschaft der 
groBen philosophischen Entwickelung in Athen, da8B man in der 
Philosophie die Krone und den Gipfel der héheren Bildung sieht. 

Die von der Philosophie emanzipierten mathematischen und 
empirischen Wissenschaften gehen jetzt ihre eigenen Wege und er- 
reichen eine friiher nicht geahnte Vertiefung und Vervollkommnung 
ihrer Methoden, die nur noch wenigen Fachmannern die Teilnahme 
an der Arbeit gestatten. Mathematik (Euklid, Archimedes, Apollonios 
der Bearbeiter der Kegelschnitte) und Astronomie (Aristarchos’ von 
Samos heliozentrisches System, Hipparch), die mit mathematisch 
astronomischen Mitteln ganz neu geschaffene Geographie (Erato- 
sthenes und Hipparch), Mechanik, Optik, Medizin nehmen einen un- 
geheuren Aufschwung. Im III Jahrh. stehen die exakten Wissen- 
schaften in Alexandria auf der Hoéhe ihrer Entwickelung. Was alles 
spiter das Mittelalter durch arabische Uebersetzungen und die 
Renaissance durch die neu entdeckten griechischen Originale an 
Anregungen von der exakten Wissenschaft des Altertums erfahren 
hat, geht im wesentlichen auf die Errungenschaften dieser Epoche 
zurtick. 

Sprachliche und literarhistorische Fragen und Probleme hatten 
besonders seit der Zeit der Sophistik lebhafte Erérterung und in 
den Philosophenschulen eifrige Pflege gefunden. Eine selbstandige 
Wissenschaft wird die Philologie erst in Alexandria. Diese von Alex- 
ander ins Leben gerufene griechische Stadt stand zunachst aufer- 
halb der Kontinuitat historischer Traditionen. Keine geschichtlichen 
Beziehungen verbanden sie direkt mit der Alteren griechischen Ge- 
schichte und Kultur. Sollte auf dem hoffnungsvollen Neulande eine 
eigene Kultur erwachsen, so muften die Faden mit der Vergangen- 
heit gekniipft werden. In dieser neuen Welt sah man die Altere 
griechische Literatur als einen kostbaren Schatz an, der aber erst 
gehoben werden muBte. Sie erschloB sich nicht wie die zeitgenos- 
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sische Literatur ohne weiteres dem Verstindnis. Dialekte und die 
konventionellen Formen der Kunstsprache, allgemeine Kulturbedin- 
gungen und besondere Lebensverhiltnisse, aus denen die Produk- 
tionen herausgewachsen waren, muBten erforscht und das als fremd- 
artig Empfundene verstindlich gemacht werden. In zweihundert- 
jahriger eindringender Arbeit hat sich die alexandrinische Grammatik 
bemiiht, die Schitze der klassischen Literatur zu ordnen, das zum 
Verstindnis der Texte nétige sprachliche, antiquarische, literarhisto- 
rische Material zusammenzubringen, die Texte aus den zuverlassigsten 
Quellen zu konstituieren, durch neue Ausgaben die stark verwilderten 
und yerwahrlosten Vulgirtexte zu verdrangen. 

Gelehrie Forschung und schéne Literatur gehen vielfach Hand 
in Hand. Die grofe Poesie Athens war mit dem Staate zugrunde 
gegangen, neue Formen des dichterischen Schaffens kamen auf. 
Lehrmeister der Nation wollen die neuen Poeten nicht sein; jetzt 
gilt der Grundsatz l’art pour lart. Die Kunstsprache und die Technik 
will gelernt und studiert sein; so entstehen manche kiinstlichen und 
komplizierten Gebilde, entwickelt sich ein Virtuosentum, das auf 
einen erlesenen Kreis Gebildeter berechnet ist. Aber die Forschung 
hat doch auch die Poesie aus dem griechischen Legendenschatze 
mit tiefen Motiven und romantischen Stimmungen bereichert. Und 
wo echte dichterische Begabung sich paart mit der strengen Schu- 
lung durch das Studium der alten Kunstformen, entstehen wie in 
der Elegie und in der Epigrammdichtung mit ihrer Fille persén- 
licher und momentaner Stimmungsbilder, tiberhaupt in den kleinern 
Gattungen der Poesie wahre Kabinettstticke feiner Kunst; an aktuellen 
Produktionen, die nur aus dem frisch pulsierenden Leben zu_be- 
greifen, aber durch die Kunst geadelt sind, fehlt es nicht. 

Die alexandrinische Exegese hat Methoden, Technik, Kommen- 
tarformen geschaffen, die in mannigfachen Abwandlungen und Aus- 
artungen sich auf immer weitere Gebiete ausbreiten. Es ist eine 
Kontinuitét der Buchformen und Technik, zum Teil auch der Me- 
thode, die sich in der seit dem I Jahrhundert v. Chr. aufbliihenden 
und bald tippig wuchernden Exegese der Schriften der groBen Phi- 
losophen und in der Behandlung der heiligen Schrift durch Philo 
und Origenes bis in spite Zeiten fortsetzt. 

Es zeugt von dem Ernst, mit dem die wissenschaftlichen Auf- 
gaben erfait wurden, da® erst spit aus Exegese und Sammlung des 
reichen empirischen Materiales die Grammatik, wie wir sie verstehen, 
als System herauswuchs. Wir besitzen in nicht ganz originaler Ge- 
stalt und in vielen Ueberarbeitungen verschiedener Sprachen die 
griechische Techne des Dionysios Thrax (um 100 y. Chr.), die in 
mannigfachen Vermittelungen bei den Rémern, bei denen schon in 
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der ersten Halfte des II Jahrh. die griechische Grammatik Eingang 
fand, fortlebte und von allen Kulturvélkern rezipiert worden ist. 


2 RETHORIK UND PHILOSOPHIE IM KAMPFE Um Rom 


HvonArnim, Leben und Werke des Dio von Prusa, Berlin 1898 S. 4—115. 
— ENorpey, Die antike Kunstprosa, 2 Bde, Leipzig 1898 (2. Abdruck 1909). — 
WKROLL, Cicero und die Rhetorik, Neue Jahrb. XI S. 681—689 (vgl. Rh. Mus. 
VILE $2552 ff): 


Die Grenzen zwischen Philosophie und Rhetorik sind jetzt aner- 
kannt, eine reinliche Scheidung zwischen beiden hat sich vollzogen. 
Einst hatte auch die sophistische matdeia, eine Mischung von for- 
maler Redegewandtheit mit trivialer Ethik und Politik, wenn wir 
von den speziellen Liebhabereien einzelner Sophisten absehen, sich 
als gtAocopia geben und dafiir gelten kénnen. Platos einschneidende 
Kritik hat fiir immer die sophistische Rhetorik und Eristik von der 
wahren Wissenschaft geschieden, die selbstandigen Aufgaben der 
Philosophie festgestellt und den neuen Begriff der tiber die prakti- 
schen Aufgaben des Lebens sich hoch erhebenden Wissenschaft zur 
Anerkennung gebracht. Auch Aristoteles trennt die Rhetorik (wie 
die Dialektik) als formale Disziplin von der Philosophie; aber sein 
scharfer Blick fir die Forderungen des praktischen Lebens weiB 
ihre Bedeutung zu schatzen. Er bearbeitet, den Anregungen des 
platonischen Phaidros folgend, den rhetorischen Stoff nach syste- 
matischen und logischen Gesichtspunkten und nimmt die Rhetorik 
als Nebenfach in seinen Unterricht auf. Aber diese zufallige Perso- 
nalunion konnte nicht hindern, daB die Wege der Philosophie und 
der praktischen Rhetorik geschieden blieben und in der weiteren 
Entwicklung immer mehr auseinander gingen. Wohl wurden im 
Peripatos und auch in der ganzlich der Skepsis verfallenden Aka- 
demie rhetorisch gehaltene Disputieribungen fort und fort gepflegt 
und nahmen beim Herabsinken des wissenschaftlichen Niveaus der 
Schulen einen breiteren Raum ein. Wohl erhob die Stoa die Rhe- 
torik sogar zu einem integrierenden Bestandteil ihrer Philosophie, 
wenn auch thre abstrakte, in Definitionen und Distinktionen aus- 
laufende Behandlung des Faches praktisch unfruchtbar war und nur 
das vom Rhetor Hermagoras im II Jahrhundert geschaffene neue 
System der Rhetorik mit einigem terminologischen Ballast beschwert 
hat. Im Grunde entspricht doch nur die Haltung der epikurischen 
Schule, welche die Rhetorik von ihrem Unterrichte ausschlieSt und 
ihre eigenen Wege gehen lAft, dem wirklich bestehenden Verhaltnis 
yon Philosophie und Rhetorik. Denn diese hat in der Tat jetzt ihre 
eigene, von der Philosophie nicht beeinfluBte Entwickelung. Die 
praktische Bedeutung der Beredsamkeit ist freilich durch die neue 
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politische Entwickelung ebenso gesunken wie beim Uebergange der 
rémischen Republik ins Kaiserreich; sie wird durch die Schulrhe- 
torik abgelést. In dem kommunalen Scheinleben der Zeit konnte 
der Rhetor keine groBen Triumphe feiern. Von parlamentarischen 
Leistungen h6éren wir nichts. Die Gerichtsrede, die im Athen des 
IV Jahrhunderts zu einer unnatirlichen Bedeutung aufgebauscht 
war, tritt jetzt wieder in ihre bescheidenen Grenzen zurtick und 
gilt dem Rhetor selbst als inferior und plebejisch; der Advokat er- 
scheint in der Komédie 6fter als komische Figur. Die pompdsen 
Inschriften der hellenistischen Zeit zeigen, besonders in den Huldi- 
gungen vor den Herrschern, stark rhetorische Mache und konventio- 
nelle Formen, die einen Einflu8 der Rhetorik auf die Kanzleien er- 
schlieBen lassen. Praxis und Theorie des spateren BactAtxog oyos 
mu8 auf hellenistische Tradition zurtickgehen '. Aber hellenistische 
Enkomien haben wir nicht, oder doch nur in Trimmern, und der 
Versuch einer Rekonstruktion ihrer Formensprache aus den Inschrif- 
ten kénnte diesen Verlust nicht decken. Einen Ersatz fiir den 
Untergang der lebendigen Beredsamkeit findet der Rhetor in den 
Deklamationen. In prunkvollen, alle Reizmittel des Klanges auf- 
bietenden Vortragen feiert er seine héchsten Triumphe, berauscht 
er sich und seine Hoérer. Deklamatorische Schuliibungen, deren meist 
fiktive Themata uns wenig genieBbar erscheinen, sind auch das 
Lieblingsmittel zur formalen Bildung der Jugend, die das Hauptfeld 
der rhetorischen Tatigkeit bildet. Und fiir die Ausbildung des Stiles 
leistet die Rhetorik, indem sie die feinsinnigen Beobachtungen des 
Aristoteles und des Theophrast iiber die verschiedenen Stilcharaktere 
der Prosa, Wortwahl und Periodenbau, Kunstmittel der Prosa fort- 
fiihrt, Bedeutendes und bildet ein heilsames Gegengewicht gegen die 
Ausartung des wissenschaftlichen Stiles in Formlosigkeit und Ver- 
unstaltung der Sprache durch terminologische Kiinsteleien. Und die 
Bedeutung der Rhetorik tritt darin hervor, daB die Historie immer 
mehr ihrem verhangnisvollen Einflu§ verfallt, und die mittlere Stoa, 
die steifen Formen der alten Schulsprache verlassend, die hédheren 
Anspriiche des rhetorisch verfeinerten Stiles befriedigt. 

Als im II Jahrhundert die griechische Propaganda wie eine ge- 
waltige Flutwelle sich itiber Rom ergieft, tritt in dem Konkurrenzstreite 
der Bildungsinteressen die Rhetorik als ebenbiirtige Rivalin der Philo- 
sophie gegeniiber. Nur einige Hauptdaten mégen die raschen Vor- 
stéBe der hellenistischen Bewegung erliutern, die in der Doppel- 
sprachigkeit der besseren rémischen Gesellschaft zu dieser Zeit ihre 
Voraussetzung hat. 173 werden die Epikureer Alkaios und Philiskos 
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aus Rom ausgewiesen. 167 kommen nach dem Kriege mit Perseus 
1000 griechische GeifSeln, unter ihnen Polybios, nach Rom. 165 
erscheint der Pergamener Krates als Gesandter in der Stadt und 
halt dort grammatische Vorlesungen. 161 werden die griechischen 
Rhetoren und Philosophen ausgewiesen. Ins Jahr 155 fallt die Ge- 
sandtschaft der drei Philosophen, des Skeptikers Karneades, des 
Peripatetikers Kritolaos, des Stoikers Diogenes, deren Vortrige den 
einen die ungeheure Kulturbedeutung, den andern die Gefahr des 
Griechentums zum BewuBtsein bringen. Es verschlug wenig, da8 der 
patriotische HaB des alten Cato gegen das Gift des Griechentums dem 
Aufenthalte der Philosophen in Rom ein vorschnelles Ende bereitete. 
Man suchte jetzt die griechische Weisheit an deren Quelle, und die 
vornehme Jugend eignete sich die héhere Bildung an den griechi- 
schen Studiensitzen in Athen und Rhodos an. Und wenn die Staats- 
manner nach dem Osten gingen, hielten sie es fiir Pflicht der H6f- 
lichkeit, den Professoren ihre Reverenz zu machen und ihre Vor- 
trage zu héren. Und bald setzt auf ré6mischem Boden die Propa- 
ganda durch Uebersetzung philosophischer Schriften ein, die in Ciceros 
Leistungen ihre Hohe erreicht. »Die Anziehungskraft des griechischen 
Wesens ward von den rémischen Biirgern wahrscheinlich nachhal- 
tiger und tiefer empfunden als von den Staatsmannern Makedoniens, 
eben weil jene ihm ferner standen als diese. Das Begehren, sich 
wenigstens innerlich zu hellenisieren, der Sitte und der Bildung, der 
Kunst und der Wissenschaft von Hellas teilhaftig zu werden, auf 
den Spuren des grofen Makedoniers Schild und Schwert der Griechen 
des Ostens sein und diesen Osten nicht italisch, sondern hellenisch 
weiter zivilisieren zu dirfen, dieses Verlangen durchdringt die spa- 
teren Jahrhunderte der rémischen Republik und die bessere Kaiser- 
zeit mit einer Macht und einer Idealitat, welche fast nicht minder 
tragisch ist als jenes nicht zum Ziel gelangende politische Miihen 
der Hellenen. Denn auf beiden Seiten wird Unmédgliches erstrebt: 
dem hellenischen Panhellenismus ist die Dauer versagt und dem 
romischen Hellenismus der Vollgehalt« (Mommsen, RG V S. 231). 
Der HellenisierungsprozeB, der friher mehr zufallig an einzelnen 
Punkten eingesetzt hatte und von Literaten besonders geférdert wor- 
den war, ergreift im II Jahrhundert das ganze rémische Volkstum. 
Und indem sich der Hellenisierung ein hoffnungsvolles Arbeitsfeld 
erschlieBt, wird von neuem der alte Streit um die Bildungsideale, 
der Gegensatz der Rhetorik und der Philosophie, der der formalen 
Praxis des Lebens dienenden und der héheren geistigen Bildung, 
mit einer Heftigkeit ausgefochten, als waren die Streiter sich bewubt 
gewesen, daB die Herren der Welt auch tiber die Zukunft ihres Bil- 
dungsideals zu entscheiden hatten. Wir wissen, daf die drei Philo- 
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sophen jener Gesandtschaft Wortfiihrer im Streite gegen die Rhetoren 
gewesen sind, und wir kennen noch zum Teil die Argumente, mit 
denen sie gekiimpft haben. Aber der praktisch gerichtete Sinn des 
Roémers, der die Gewalt der Rede als machtige Waffe in den poli- 
tischen Kimpfen lingst schitzen gelernt hatte, bekannte sich zu der 
die staatsméannischen und rednerischen Bediirfnisse befriedigenden 
Bildungsweise. Der Dilettantismus siegte tiber die tiefere Wissenschaft. 
Paucis philosophari blieb rémischer Grundsatz, und nur auf wenige 
erlesene Geister hat die Philosophie einen tieferen Einflu8 ausgeibt. 
Die Rhetorik, die jetzt auch philosophische Gemeinplatze gern be- 
handelt, nimmt einen frischen Aufschwung, und mit ihrer neuen 
Zielen zustrebenden Entwickelung wird auch schon die Ausbildung 
des fiir alle kiinftige Schuldoktrin maBgebenden Systems des Herma- 
goras zusammenhingen, das bezeichnenderweise die Gerichtsrede 
wieder in den Vordergrund riickt. Auch Philosophen folgen dem 
neuen Zuge der Zeit und nehmen die Rhetorik wieder in ihren 
Unterricht auf. Und aus dem lebhaften Streite der Schulen geht als 
reifste Frucht das vielseitige Bildungsideal Ciceros hervor, das er, 
wohl Anregungen eines akademischen Lehrers (Antiochos?) folgend, 
in seinen Biichern De oratore und im Orator wirkungsvoll dargestellt 
hat. Eine die Fachwissenschaften beherrschende und in der Philo- 
sophie gipfelnde Bildung soll der Grund sein, auf dem allein die Be- 
herrschung der Technik der Rede gewonnen werden und eine Vir- 
tuositat der Rede gedeihen kann, die durch historische Schulung 
und juristische Scharfe, Berechnung aller psychologischen Wirkungen 
und Beherrschung aller logischen und kiinstlerischen Mittel die héchste 
Vollendung, die Harmonie von Gedanken und Form, erreicht. Auch 
die Rémer, welche dies Ideal stark auf sich haben wirken lassen, wie 
Tacitus und Quintilian, haben diese fiir den Rémer einzige Vielseitig- 
keit der Bildung nicht mehr zu erreichen vermocht; sie haben das 
Ideal nur aus der Ferne bewundert, ohne es verwirklichen zu kénnen. 


3 ROMISCHE VORHERRSCHAFT 


Aufier NORDEN (S. 57) s. UvWiLAmowirz, Asianismus und Atticismus, Her- 
mes XXXV S, 1—52. 

Seit der Mitte des II Jahrhunderts schon gravitiert das geistige 
Leben und die literarische Entwickelung auch auf griechischem Ge- 
biete ganz nach Rom. Fir Polybios und Panaitios! ist das schon 
S. 24. 44 gezeigt worden. Die letzte groBe Schépfung griechischen 
Geistes ist das System des Stoikers Poseidonios (um 100 vy. Chr., 


') Seine Ethik wirkt durch das ciceronische Medium und dessen Christia- 
nisierung durch Ambrosius in ferne Zeiten. 
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Kap. VI 5), in dem tiefer historischer Sinn und Fahigkeit fir exakte 
Forschung, spekulativer Trieb und religidses Gefiithl wunderbar ver- 
einigt sind. So schafft er einen in Philosophie und religiéser Mystik 
gipfelnden architektonischen Aufbau der Wissenschaften und fat 
noch einmal den ganzen Ertrag des griechischen Geisteslebens in 
einen weiten systematischen Zusammenhang. Nur Origenes hat 
spater Ahnliches versucht, ohne ihn erreichen zu kénnen. Posei- 
donios ist, in der Spatantike vom Neuplatonismus und von Aristoteles 
abgelést, der die néchsten Jahrhunderte eigentlich beherrschende 
Geist. Nicht nur die fachwissenschaftliche Literatur schlieBt sich 
zum groBen Teil an seine Schriften an und lebt von seinen Gedanken. 
Er hat die Entwickelung der Stoa in neue Bahnen geleitet, Neu- 
pythagorismus und Platonismus hat er aufs starkste beeinfluBt und, 
von Plato stark ergriffen, der religidsen Stimmung einen gewaltigen 
Ausdruck gegeben, die, in Seneca und Plutarch, im Platonismus und 
Neuplatonismus in wachsender Starke hervortretend, den folgenden 
Zeiten ibren eigentlichen Charakter gibt, wie er auch direkt und 
indirekt, z. B. durch Vermittelung Philos, die christliche Literatur 
stark beeinfluBt hat. Man kann den Rhodier Poseidonios den letzten 
groBen, dem Rémertum unabhangig, aber verstandnisvoll gegeniiber- 
stehenden Griechen nennen. Auch die Fachwissenschaften werden 
jetzt von Griechen fir die Bedtirfnisse der Rémer, d.h. mit Nach- 
lassen der wissenschaftlichen Strenge bearbeitet; die Forschung tritt 
immer mehr hinter der Popularisierung der Wissenschaft zuriick ; 
Breite der Propaganda und Sinken des wissenschaftlichen Niveaus, 
rhetorischer Flitter und wissenschaftliche Ignoranz gehen Hand in 
Hand. Wir beobachten einen fortgesetzten ProzeB der Verdtinnung, 
Exzerpierung, Trivialisierung, der sich yon der echten, meist alexan- 
drinischen Forschung zu den uns erhaltenen Handbichern vollzieht. 
Wir beobachten den ProzeB in den doxographischen und mytho- 
graphischen Schulbtichern, in den Kommentaren, in den lexikalischen 
und literarhistorischen Hilfsmitteln. GrofSe Sammelwerke (wie Dio- 
dors historische Bibliothek zur Zeit des Augustus) entstehen, die ein 
Surrogat fiir den Reichtum der fritheren Literatur geben und auch 
wirklich deren Untergang herbeifiithren, weil sie der geringer gewor- 
denen Bildung des grofBen Publikums besser entsprechen. 

Das Bildungsniveau des griechischen Sprachgebietes sinkt, auch 
die allgemeine Kultur erfaihrt im Osten einen Niedergang durch den 
schon von Polybios fiir Griechenland beobachteten Riickgang der 
Bevélkerung, durch die rémischen Annexionen und die ihnen vor- 
aufgehenden Kriege, durch die Mifwirtschaft der rémischen Oligarchie 
und die schweren Verwiistungen der mithradatischen und der Bir- 
gerkriege (S. 24 ff.). So erklart es sich, da8 Rom, nachdem es sich 
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hellenisiert hat, in der schénen Literatur die Fihrung tibernimmt 
und dem Griechentum den Vorrang ablduft. Der Kompromib zwi- 
schen Hellenismus und rémischem Wesen hat zu einer inneren 
Einigung, zu einer neuen geschlossenen Kultur gefihrt, die es der 
Personlichkeit erméglicht, sich selbstandiger darzustellen und freier 
zu bewegen. Catull und Cicero, Horaz und Vergil, Tacitus haben 
in der gleichzeitigen griechischen Literatur nicht ihresgleichen. Mit 
dimonischer Kraft gibt Augustus seiner Zeit auch geistig ein ein- 
heitliches Geprige (vgl. VII 2); alle die Welt beherrschenden Stim- 
mungen und Strémungen gehen von Rom aus. Schon in jenem 
erneuerten Kampf um die Bildungsideale hatte Rom den Ausschlag 
gegeben und der den praktischen Bediirfnissen des Lebens dienenden 
rhetorischen Bildungsweise zum Siege verholfen. Und wenn auch 
die folgenreiche attizistische Bewegung ihre griechischen Vorlaufer 
gehabt haben muf, fiir uns wird sie erst kenntlich und zur Macht 
ist sie erst geworden in den literarischen Kontroversen und Stiler- 
érterungen der letzten Jahre Ciceros, wo der um César sich sam- 
melnde Kreis die Forderung der Nachahmung attischer Muster erhebt, 
speziell des schlichten Stiles, als dessen Hauptrepraésentant Lysias er- 
scheint, Cicero dieser Bewegung sein vielseitiges und tiberlegenes Ideal 
einer alle Niiancen des Stiles beherrschenden Redekunst entgegen- 
stellt (Orator, Brutus). Griechische Reprasentanten der attizistischen 
Bewegung lernen wir erst unter Augustus in Dionysios von Hali- 
karnaf und Caecilius kennen, und sie schreiben den Sieg ihrer auch 
von Augustus begiinstigten Richtung dem Einflu8 des weltbeherrschen- 
den Rom zu. Aber dieser scheinbare Sieg konnte nicht hindern, daB 
schon unter Augustus durch den Einflu8 hellenistischer Rhetorik ein 
neuer Modestil aufkam, der im Gegensatz zu ciceronischem Perioden- 
bau sich in kurzen, zerhackten Gliedern bewegte, durch scharf poin- 
tierte, epigrammatische Sentenzen und abgezirkelte Antithesen, durch 
alle Reizmittel des sprachlichen Klanges und sangartigen Vortrages 
zu wirken suchte. Die Zuwanderung hellenistischer Rhetoren, das 
Herabsinken der Beredsamkeit im 6ffentlichen Leben und das damit 
verbundenen Ueberwuchern deklamatorischer Uebungen (vgl. S. 58), 
die mit ihren gesuchten, abenteuerlichen Themata die Unnatur des 
Stiles herausforderten, die Konkurrenz der Rhetoren, die sich durch 
Steigerung der Mittel zu tiberbieten und auszustechen suchten, haben 
diesen forcierten und manierierten Stil gefordert, von dem uns die 
rhetorischen Memoiren des dlteren Seneca reichliche und unerquick- 
liche Proben mitteilen, und der durch den Philosophen Seneca seine 
kiinstlerische Ausgestaltung gewonnen hat. Folgenschwer lastet jetzt 
auf der rémischen Geistesentwickelung die Einseitigkeit formal rhe- 
torischer Bildung, die den Riickhalt, den sie in Cicero an einer um- 
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fassenden Geisteskultur besessen hatte, verliert. 

Petronius hat schon in seinem Sittenroman (c. 1) an diesem 
Lehrbetriebe die schneidendste Kritik getibt. Die pathetischen Dekla- 
mationen, sagt er »wiren ertriglich, wenn sie nur denen, die zur 
Beredsamkeit gelangen sollen, den Weg weisen wollten. Nun bringen 
sie’s mit dem Schwulst der Dinge und dem ganz leeren Phrasen- 
klingel nur dahin, da8 sie, wenn sie aufs Forum kommen, sich in 
eine ganz andere Welt versetzt fiihlen. Und darum, glaube ich, 
werden die Jiinglinge in der Schule verdummt, weil sie nichts von 
dem héren und sehen, was in dieser Welt vorgeht, sondern von 
Seerdubern, die mit Ketten am Ufer bereit stehen, von Tyrannen, 
die durch Edikte den Séhnen befehlen, ihren Vatern die Képfe ab- 
zuschneiden, von Orakelspriichen fiir die Pestilenz, da8 drei oder 
mehr Jungfrauen geopfert werden sollen, honigsiiBe Reden, Worte 
und Sachen wie verzuckert und gedlt. Die damit groB gezogen 
werden, kénnen so wenig klug sein, wie die gut riechen kénnen, die 
in der Garkiiche wohnen. Nehmt’s mir nicht tibel, ihr vor allem 
habt die Beredsamkeit zugrunde gerichtet. Denn indem ihr mit 
leerem und eitlem Wortschwall euer Spiel treibt, habt ihr bewirkt, 
daB der Leib der Rede entkraftet wurde und verfiel..... Die er- 
habene und so zu sagen keusche Rede ist nicht buntscheckig und 
nicht geschwollen, sondern erhebt sich in der nattrlichen Schénheit. 
Kirzlich erst ist die aufgeblasene und abgeschmackte Geschwatzig- 
keit aus Asien nach Athen gewandert und hat den auf das Hohe 
gerichteten Sinn der Jugend gewissermafen mit verderblicher An- 
steckung erfillt, und nachdem einmal das Ideal verdorben war, hat 
die (wahre) Beredsamkeit aufgehért und ist verstummt. Und wer 
hat schlieBlich den Ruhm eines Thukydides und Hypereides erreicht? 
Nicht einmal ein verniinftiges Gedicht ist hervorgetreten, und nichts 
konnte zur rechten Reife kommen, da alles von derselben Nahrung 
wie tibersattigt war.« Es ist eine sehr bedenkliche Erscheinung, 
daB die Advokaten tiber der formalen die juristische Fachbildung 
vernachlassigen. 

Die Rhetorik wird die herrschende Macht im geistigen Leben 
und in der literarischen Produktion. Sie unterwirft sich die Geschichts- 
schreibung, die als ein opus oratorium gilt und dem Zwecke dienen 
soll, alle Mittel rhetorischer Virtuositat zu entfalten; beschrankte 
sich doch die historische Bildung, die man beim Rhetor aufnahm, 
darauf, daB man die Geschichte als Exempelsammlung seinen Zwecken 
fiigsam zu machen wuBte. Sie schafft eine Popularphilosophie, die 
aus philosophischen Problemen rhetorische Prunksticke gestaltet. 
Sie durchdringt, nachdem sie selbst stark in die Sphare der poetischen 
Sprache eingegriffen und das friiher so feine Gefiihl fir die Grenzen 
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der Stilgattungen erstickt hat, alle Gebiete der Poesie. Alle Mittel 
der Rhetorik hat Ovid in die Poesie eingefihrt, Persius und Juvenal 
haben dann die Satire, Lucan das Epos rhetorisiert. 

Aber eine Reaktion gegen diesen sich erschépfenden Modestil 
war unausbleiblich. Deutlich tritt sie, wohl die nie ganz ausgestor- 
benen attizistischen und klassizistischen Tendenzen aufnehmend, 
uns unter den Flaviern in dem erfreulichen Buche des nichternen 
Quintilian entgegen, der den zerrissenen, effektvollen Stil des Seneca 
verwirft und die Riickkehr zu Cicero, d. h. zu einer natiirlicheren 
Sprache und zum kunstvollen Periodenbau predigt. Aus der klassi- 
zistischen Richtung ging dann, auch durch antiquarische Forschung 
schon linger vorbereitet, seit Hadrian eine ausgesprochen archai- 
stische Strémung hervor. Sie sucht ihre Muster in der vor Cicero 
liegenden Literatur und produziert einen aus allen méglichen Rede- 
floskeln, Reminiszenzen, Altertiimeleien zusammengesetzten bunt- 
scheckigen Stil, dessen abschreckendstes Muster uns der Rhetor Fronto, 
Mare Aurels Lehrer und Freund, gibt. Diese riickwarts gewandte 
Entwickelung, in der sich das in dieser Zeit oft ausgesprochene Be- 
wuBtsein des Epigonentums und der Dekadence ausdriickt, erweitert 
die Kluft zwischen lebender und literarischer Sprache. Die auf ein 
kinstliches Sprachniveau gehobene Literatur ist den befruchtenden 
Berthrungen mit der volkstiimlichen Sprache entzogen, ihrer Wirkung 
auf weitere Kreise beraubt. Das Berufsliteratentum hat es dahin 
gebracht, daB die Literatur, die in der Republik das natiirliche Er- 
zeugnis und der Widerschein des wirklichen, 6ffentlichen und _pri- 
vaten Lebens war, jetzt eine Welt fiir sich bildet, ein gesondertes, 
von der Wirklichkeit entferntes Leben fiihrt. Seit der Mitte des 
III Jahrhunderts versiegt sogar die schépferische Tatigkeit der Juris- 
prudenz. Nur die Christen bringen in die stockende literarische Pro- 
duktion neue Bewegung und frisches Leben. 
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S. die Literatur S. 60 und ERoupe, Griechischer Roman S. 311 ff., Kleine 
Schriften If 75 ff. — HHarcn, Griechentum und Christentum, deutsch von Preu- 
schen, Freiburg 1892. — WScumip, Ueber den kulturgeschichtlichen Zusammen- 
hang und die Bedeutung der griechischen Renaissance, Lpz. 1898. 

Die griechische Entwickelung liuft nicht vdllig parallel, aber sie 
fiihrt doch zu einem dhnlichen Ziele. Wohl leben freiere helleni- 
stische Stilrichtungen fort und wirken in dem tiefen Ethos und der 
Sprachfiille des Autors Leg? &ovg und des Plutarch, auch des Juden 
Philo erfreulich nach. Hellenistische Wérter, Formen und Wen- 
dungen mischen auch unbewubt und unfreiwillig diejenigen ein, die 
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reines Attisch zu schreiben sich vorsetzen. Aber der Modestil Roms 
hat keine griechische Parallele. Die griechische Entwickelung ist 
gradliniger und gravitiert entschieden nach dem Attizismus, und Dio- 
nysios (S. 62) hat mit seinen triumphierenden Worten tiber dessen 
Sieg Recht behalten. Das neue, an der Vergangenheit orientierte 
Stilideal, das die literarische Sprache um mehrere Jahrhunderte 
zurickschraubt, dringt wirklich durch. Es schafft den bis in die 
Gegenwart fortdauernden verhangnisvollen Dualismus zwischen der 
Sprache der Literatur und der des Umganges, die tiefe, uniiberbriick- 
bare Kluft zwischen Bildung und Volkstum. Die Sprache der Biicher 
ist jetzt nichts weniger als der natiirliche Ausdruck des Gedankens. 
Sie ist das Produkt kiinstlicher pivyotc, archaisierender Studien, zu- 
sammengelesen aus literarischen Reminiszenzen, bald auch mit Hilfe 
von Sprachreinigern geflickt und gestoppelt. Dabei entwickelt sich 
auch hier der Attizismus zum Teil zum geschmacklosen Archaismus, 
indem die Grenzen der Stilgattungen tiberschritten und ohne Scheu 
auch poetische Ausdrticke und Wendungen, weil sie attisch sind und 
in den Lexika stehen, von manchen Autoren reichlich eingestreut 
werden. So tragt die ganze Literatur dieser Richtung den Stempel 
des Gemachten und Kiinstlichen; der Attizismus hat alles getan, 
tiber sie eine unertragliche Oede und Langweile zu breiten. Und 
diese Literatur ist uns in breiten Massen erhalten, wahrend der Atti- 
zismus den Untergang der hellenistischen Literatur herbeigefihrt 
hat, die vor seinen einseitig stilistischen MaSstaében nicht bestehen 
konnte. 

Die Rhetorik ist die groSe Beherrscherin auch der griechischen 
Literatur. Sie verwiistet die Prosagattungen, die sie annektiert hat; 
sie infiziert nicht nur die Poesie, sondern im Grunde rottet sie sie 
aus — Nonnos und seine Schule schaffen erst wieder Beachtens- 
wertes —; denn sie proklamiert, wie einst Gorgias und Isokrates 
getan hatten, mit vollem BewuStsein den Konkurrenzkampf mit der 
Poesie, welche sie durch die Vielseitigkeit ihrer Produktionen in 
Schatten stellen und iiberfliissig machen will. 

Etwa seit Vespasian wird die literarische Produktion der Griechen 
wieder lebendiger und vielseitiger, um schlieBlich der versiegenden 
romischen Literatur den Rang abzulaufen. Das Schwergewicht des 
romischen Reiches neigt seit Hadrian nach dem Osten, und der 
Gegensatz der beiden Reichshalften verscharft sich auch in der Sprache 
und Bildung. Unter dem vielgepriesenen Frieden der Kaiserzeit und 
den straffen Formen der Verwaltung erholt sich der Osten langsam 
von den Leiden und Verwiistungen der republikanischen Zeit (S. 28), 
von den bitteren Enttaéuschungen, die das republikanische Regime 
ihm gebracht hatte. Die St&idte bekommen unter kaiserlichem Regi- 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 5 
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mente zuniichst freiere Bewegung, der Sinn fir die kommunalen 
Interessen belebt sich. Das SelbstbewuBtsein der Griechen, tber 
deren Diinkel vielfach geklagt wird, steigt; sie fiihlen sich wieder 
als Traiger der Kultur, als geistige Herren der Welt und meinen gar, 
iiberlegen auf rémische Barbaren, ihre Sprache und Kultur herab- 
sehen zu diirfen?. Die Rhetorik steht im Mittelpunkt der geistigen 
Interessen. Man pflegt diese neue mit Vespasian beginnende rhe- 
torische Entwickelung mit dem Namen »Zweite Sophistik« zu belegen 
nach dem Vorgange ihres Geschichtsschreibers Philostrat, der sie 
willktrlich an die erste Sophistik anknipft. Smyrna und Athen, 
seit dem IV Jahrhundert Antiochia und Konstantinopel, treten als 
Fihrerinnen in dem rhetorischen Treiben hervor, an dem aber jedes 
Stidtchen, das Anspruch auf Bildung erhebt, sich irgendwie betei- 
ligt. AuSer der aufsteigenden Entwickelung der Kultur und den 
Antrieben der attizistischen Bewegung wirken noch besondere Ur- 
sachen zur Férderung dieses Bildungswesens mit. Die Gunst der 
Kaiser, besonders der Athen mit Wohltaten tiberhaéufende Philhel- 
lenismus Hadrians, schafft dotierte Professuren der Rhetorik. Die 
Kommunen und reiche Private folgen dem von oben gegebenen Bei- 
spiele. Die Férderung des 6ffentlichen Schulwesens und Vermehrung 
der Anstalten fiir héheren Jugendunterricht bedeuten vor allem He- 
bung des rhetorischen Betriebes. Die Teilnahme der Vornehmen 
und aller, die gebildet heiBen wollen, an rhetorischen Vorlesungen 
und Schaustellungen wird Modesache. Den Intelligenzen 6ffnet sich 
ein hoffnungsvolles Arbeitsfeld. Die Konkurrenz der rhetorischen 
Schaustellungen und Produktionen, der Brotneid und Streit der Meister 
und ihres Gefolges fithren zu einer Agonistik, die das Publikum viel- 
fach mit derselben Leidenschaft wie die Zirkusspiele erfillt. Das 
Feld der Betaitigung der rhetorischen Krafte ist ein recht mannig- 
faltiges. Die Gerichtsrede und der Knabenunterricht fallt den Unbe- 
deutenderen zu. Die GrdBeren pflanzen als Lehrer ihre Zunft fort. 
In 6ffentlichen gefeilten Prunkreden oder in extemporierten Stegreif- 
reden, deren Thema sie aus dem Publikum sich stellen lassen, feiern 
sie ihre Triumphe. Der 4ufere Pomp des Auftretens und der stark 
modulierte Vortrag unterstiitzt alle die langst erprobten Kunstmittel 
der Rede, mit denen sie das Ohr ihrer Hérer bezaubern. Einem 
Volke, das tiber gar keine rhetorische Tradition verfiigt, ist es recht 
schwer, die Wirkung dieser Kunstmitlel, die alle auf den lebendigen 
Vortrag berechnet sind und die man an der Beredsamkeit der romani- 


') Zeugnisse bei Peter, Die geschichtliche Literatur tiber die rémische 
Kaiserzeit I'S. 26. 6 ff. R. Heinze, De Horatio Bionis imitatore, Bonn 1889 S. 10 ff. 
Sehr charakteristisch ist Apollonios’ Aerger iiber die rémischen Namen bei 
Philostrat, Vita Apollonii IV 5 (Hahn a. a. O. S. 157. 158). 
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schen Vélker noch heute studieren kann, sich lebendig zu machen. 
Es ist keine bloBe Phrase, wenn diese Rhetoren, wo sie von dem 
Seelenzustande ihrer Produktion uns Rechenschaft ablegen, wie G. 
d’Annunzio in die Sprachsphare des Enthusiasmus, der Inspiration 
und Ekstase greifen miissen. 

Je mehr das rhetorische Treiben in den Mittelpunkt des gei- 
stigen Lebens tritt und alle hdheren Interessen, in unnatiirlicher 
Weise absorbiert, um so héher steigt die soziale Stellung der rhe- 
torischen Professoren und ihr maBloses Selbstgefiihl, von um so 
hellerem Glanze sind die Koryphéen umstrahlt. Die Sophisten haben 
die ftihrende Rolle im kommunalen Leben, oft zum Heile ihrer Vater- 
stadt; ihre Munifizenz betatigt sich vielfach in Stiftungen und Schen- 
kungen, Offentlichen Bauten und Spielen; die armen Kommunen 
habens notig, daf die Reichen helfen; leider dient was geschieht mehr 
der Eitelkeit und dem Schein, als der Linderung wirklicher sozialer 
Not. Mit Vorliebe werden die Sophisten wie frither die Philosophen 
zu diplomatischen Missionen verwendet und haben die ehrenvolle 
Aufgabe, Kaiser und Vornehme in pomphaften Reden zu begriiBen. 
Die Wogen der Ejiferstichtelei der Nachbarstadte suchen sie oft durch 
ihre Beredsamkeit zu glatten. Es ist ein ebenso bewegtes rhetorisches 
Treiben wie im Athen des IV Jahrhunderts y. Chr., und dennoch 
ist der Abstand ein gewaltiger. Dort die aus dem Leben herausge- 
wachsene Beredsamkeit der Volksversammlungen und Gerichte, hier 
eine ktinstlich geziichtete Rhetorik, die sich in der Scheinwelt fingierter 
Deklamationen bewegt und alle Akte des Lebens mit dem unndtigen 
Pompe der Phrase und mit larmendem Pathos umkleidet; wir haben 
nur zu viel von Theorie und Praxis jeder Art von Gelegenheitsreden. 

Was war nun der Ertrag dieser fieberhaft gesteigerten rhetorischen 
Produktion? Man hat es wirklich in der ktinstlerischen Gestaltung 
der Rede, in der Reinheit des Stils und in der ptuyorg erstaunlich 
weit gebracht, und die stilistischen Leistungen eines Aristides von 
Smyrna (II Jahrh.) und die unendliche Miihe und Arbeit, die sie 
voraussetzen, miissen wir bewundern. Als zweiter Demosthenes wird 
er gepriesen und ist das groBe Vorbild der Beredsamkeit fiir die nach- 
sten Geschlechter, wie sein jiingerer Zeitgenosse Hermogenes die mab- 
gebende Autoritat der rhetorischen Theorie. Es gibt sogar Virtuosen 
des Stiles, die mit cham&leonartiger Wandlungsfahigkeit in verschie- 
denen Stilgattungen und Dialekten schreiben. Aber der wesentliche 
Erfolg der Bewegung ist, daf das Bildungsideal sich verengert zum 
Stilideal. Das dem Griechen angeborene Gefallen an der schénen Form 
tiberwuchert das Interesse am Gedanken. Nicht um die Sache ist es 
dieser Schénrednerei zu tun, sondern der Stoff, auch der héchste, ist 
nur das Mittel, an ihm die Formkiinste zu entfalten. Phrasenreich- 
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tum und Gedankenleere geben Hand in Hand. Daf man sich bewubt 
ist, in der klassischen Literatur das késtlichste Erbe einer grofen 
Vergangenheit zu besitzen, ist von den heilsamsten Folgen gewesen. 
Aber man beraubt sich ihrer besten Wirkungen und ihres reichsten 
Ertrages, indem man an sie die einseitig stilistischen MaBstabe des 
»reinen Attisch< anlegt, das ein Phantom der Studierstube ist. Dio- 
nysios hat weder die poesievolle Einleitung des Phaidros noch den 
dithyrambisch schwungvollen Stil seiner zweiten Sokratesrede ge- 
nieBen und in ihrer kiinstlerischen Vollendung begreifen konnen. 
Er tibt an Plato eine véllig schulmeisterliche Kritik, und die Rezepte, 
nach denen er sein verungliicktes Geschichtswerk komponiert hat, 
halt er dem Thukydides mit nérgelnder Kritik als die Normen vor, 
nach denen er Besseres hatte leisten kénnen. Und so geschickt und 
merkwiirdig die ausgedehnte Polemik des Aristides gegen Plato und 
seine Verteidigung der Rhetorik ist, sie beweist doch seine Unfahig- 
keit, in die Gedankenwelt des reichsten Geistes des Altertums einzu- 
dringen und Ideale zu begreifen, die diese Welt und die Scheinwelt 
der Phrase hinter sich lassen. Die schéne Form und die stilvolle 
Gestaltung und Ausbildung der Rede ist jetzt Inbegriff und Grund- 
lage der Bildung; die Rhetoren erheben vielfach den Anspruch 
die ganze Weisheit zu lehren und erkliren den philosophischen 
Unterricht als iiberfliissig. Diese formale Bildung ist die Vorberei- 
tung fiir jede 6ffentliche Tatigkeit, und die Jugend der besseren 
Familien geht durch die Schulen, die diesem Bildungsideale huldigen; 
Libanius (IV Jahrh.) jammert, daB die r6mischen Rechtsstudien sich 
im Osten verbreiten und die juristisch fachmannische Schulung der 
Rhetorik eine Konkurrenz bereitet!. Es herrscht dieselbe Hohlheit, 
Phrasenhaftigkeit und eitle Anmafung, die einst Petronius (S. 63) 
gegeiBelt hat. 

Es ware freilich ungerecht, zu verkennen, daB die Interessen der 
zweiten Sophistik nicht auf den Stil beschrankt sind. Aber alle ihre 
Bestrebungen ordnen sich jenem héchsten Interesse unter und wer- 
den dadurch in falsche Bahnen gelenkt: die Griechen meinen wieder 
gro dazustehen, wenn sie sich in einer grofen Vergangenheit be- 
spiegeln. Die archaisierende Richtung geht tiber die attizistische 
Stilbewegung hinaus und ergreift und erobert sich weitere Gebiete. 
Sie schafft ein an der Vergangenheit orientiertes romantisches Ideal. 
Sie erstrebt auf allen Kulturgebieten, in Sprache und Literatur, Reli- 
gion und Kunst, Sitte und Lebensformen die Wiederbelebung der 
Vergangenheit, in der sie ihre Ideale verwirklicht sieht. Sie férdert 


') Vgl. Mitteis, Reichsrecht und Volksrecht S. 189 ff. *) Vel. die 
Kritik Plut. De ratione audiendi 7 p. 41D, 9. 
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vor allem die seit dem II Jahrhundert deutlich wahrnehmbare 
Steigerung und Vertiefung des religidsen Lebens. Aber auch diese 
Religiositét ist kiinstlich gemacht; sie wurzelt nicht im Leben, son- 
dern in der Vergangenheit. Sie steht dem Volkstum fremd gegen- 
uber, weil sie stark dsthetisch und literarisch ist, das Glied einer 
wesentlich aus Biicherstudien gewonnenen Weltanschauung, deren 
Ziel die Repristination der Religion und die kiinstliche Belebung 
alter Glaubens- und Kultformen ist. Sie gleicht auch darin der 
modernen Romantik, da sie sich in stark  stilisierten, oft fast 
theatralischen Formen AuBert (Aristides’ ‘Iego! Aéyo:). Und selbst die 
neuplatonische Philosophie und Religion, die schénste und reinste 
Bliite, welche die reaktionér religidse Entwickelung schlieBlich her- 
vorgebracht hat, ist zu sehr Asthetisch orientiert, zu sehr belastet 
mit dem ganzen Erbe der griechischen Literatur- und Kulturent- 
wickelung, zu einseitig berechnet auf diejenigen, die spekulieren und 
philosophischen Exerzitien sich widmen kénnen, um im Volkstum 
Boden gewinnen und im Kampfe mit der jugendfrischen, in unge- 
brochener Kraft aufstrebenden christlichen Religion bestehen zu kénnen. 
Die tote Last der Vergangenheit driickt auf diesem Geschlechte, er- 
stickt jede vorwarts strebende Entwickelung und ruft das Gefihl 
des Niederganges' hervor. In dem BewuBtsein des Verfalles sind 
Heiden und Christen einig; tiber die Ursache, die jene im Abfall vom 
alten Glauben finden wollen, streiten sie. 

Mit Recht hat man gesagt, da das Griechentum zum Teil am 
Kultus der sch6nen Form zugrunde gegangen ist. Mit viel Liebe 
und erstaunlichem Fleif hat man die Form gepflegt und verschént, 
gedrechselt und gefeilt; dartiber hat man endlich den Gehalt ver- 
loren und den Geist vergessen. An Reaktionen hat es freilich so 
wenig gefehlt wie an Nebenstr6mungen. Daf das formalistische Bil- 
dungsideal sich die Welt erobern konnte, ist wesentlich darin be- 
griindet, daB es an dem heilsamen Gegengewichte der Fachwissen- 
schaften und der Philosophie fehlte; beide Momente hangen tibrigens 
auch mit einander zusammen. Von Poseidonios zu Seneca und dem 
alteren Plinius, dessen Nachfolgern und Excerptoren, vollends zu 
Isidor ist tiber viele Etappen ein fortgesetztes Sinken der naturwissen- 
schaftlichen Kenntnisse und des Sinnes fiir exakte Forschung selbst 
bei denen, die fiir Kenner gelten, zu beobachten; Kuriositétensamm- 
lungen nehmen den Platz der fachwissenschaftlichen Literatur ein. 
Und wenn Ptolemaios (II Jahrh. n. Chr.) uns grof erscheint und 
seine Zeit wirklich tiberragt, so wissen wir jetzt, daB seine Bedeu- 


1) §, z. B. Seneca, Columellas Vorrede, Gellius HI 10, 11, Cyprian Ad De- 
metrianum 3 und die von Hirzel bei Gardthausen, Kaiser Augustus II 3 8. 882 
angefiihrten Stellen; 0. S. 40. 
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tung wesentlich auf der verstandnisvollen Benutzung alexandrinischer 
Forschung beruht und sein System eigentlich gar nicht seinen Namen 
verdient; und daf er dem astrologischen Wahnglauben gehuldigt hat, 
steht durch den sicher erbrachten Nachweis der Echtheit der Tetra- 
biblos fest. Wir diirfen ihm das nicht einmal zum Vorwurf machen ; 
denn der Glaube ist damals allgemein, und seine einzigen Gegner, 
die Skeptiker, sind auch nicht mehr Vertreter des wissenschaftlichen 
Geistes. Fiir sie ist die Polemik gegen die Astrologie nur ein Glied 
in der Kette der Auflésung aller Wissenschaften und der Bestreitung 
ihrer Méglichkeit. Auch Galen ist uns nicht mehr der bahnbrechende 
Forscher, als den ihn das Mittelalter gepriesen hat; wesentlich auf 
der zuverlissigen Darstellung des Wissensstandes seiner Zeit und 
der verstindigen Verarbeitung der dlteren Forschungen beruht sein 
Verdienst; an Traumorakel und Wunderheilungen des Asklepios 
glaubt er, und sein Reklamebediirfnis verschmaht nicht den Nimbus 
des Wundermannes. Die Mathematik wendet sich in bedenklicher 
Weise der Zahlensymbolik zu. Die Verbreitung der Skepsis im 
II Jahrh. n. Chr., fiir die Lucian und die fiir ihre Zeit glainzenden 
Schriften des Sextus Empeirikos zeugen, ist auch ein Symptom der 
Unfruchtbarkeit und Verédung des tieferen geistigen Lebens. 
Proteste gegen die einseitige Ueberschatzung der Form sind be- 
sonders von den Philosophen erhoben worden (Norden S. 367 ff.). 
Aber viel hatte die eigentliche Schulphilosophie ihrer Zeit nicht zu 
sagen, und wenn wir vom Neuplatonismus absehen, Neues nicht zu 
bieten.- Die fruchtbare Beriihrung mit den Fachwissenschaften hatte 
sie verloren, und sie laborierte teils am einseitigen Zuge zur philo- 
logischen Forschung, teils am Moralisieren. Seit der Erneuerung 
der aristotelischen Lehrschriften durch Andronikos (I Jahrh. v. Chr.) 
ging die in der Berliner akademischen Ausgabe der Commentaria in 
Aristotelem uns so anschaulich vor Augen tretende Betriebsamkeit 
der peripatetischen Schule in sachlicher und sprachlicher Exegese 
der Schriften des Meisters auf. Philodems breite Schriftenmasse zeigt 
in den fir uns héchst wertvollen Excerpten fremder Lehrmeinungen 
gelehrtes Interesse; wie die Probleme zu lésen sind, steht aber bei 
dem starren Dogmatismus der Schule Epikurs von vornherein fest. 
Die Erkenntnis dessen, was der Meister gemeint hat, die sie wirklich, 
auch fiir uns, auf mannigfache Weise geférdert haben, interessierte 
diese Epigonen viel mehr als die Erkenntnis der Wahrheit tiber- 
haupt. Auch die Produktion der platonischen Schule bewegt sich, 
selbst nach dem Aufschwunge der Spekulation durch Plotin, tiber- 
wiegend in Interpretation der Schriften des Meisters, und der neue 
Kommentar zum Theiitet (Berliner Klassikertexte IT 1905) offenbart 
ihre auffallend friihe Ausartung in traurigen Scholastizismus. Fir 


Verfall der Wissenschaften. Versiegen der Philosophie Wil 


Peripatos und Akademie gilt, was Seneca (Epist. 108, 23) sagt: guae 
philosophia fuit, facta philologia est. Der seit dem II Jahrh. y. Chr. 
in allen Schulen wahrnehmbare Eklektizismus ruft diese Reaktion 
der philologischen Richtung und Quellenforschung hervor. Und dhn- 
lich lauten selbst fir die Stoa Epiktets Klagen (Handbuch 49, vgl. 
die in Schenkls Ausgabe angefiihrten Parallelen): »Wenn einer prahlt, 
daS er Chrysipps Biicher verstehe und erklaren kénne, so sage bei 
dir selbst: Wenn Chrysipp nicht unklar geschrieben hatte, so hatte 
der Mensch nicht, wessen er sich rihmen kénnte. Ich aber, was 
will ich? Die Natur erkennen und ihr folgen. So frage ich nun: 
Wer ist ihr Exeget? Und wenn ich hére: Chrysipp, gehe ich zu 
ihm. Aber ich verstehe seine Worte nicht; so suche ich dafiir einen 
Exegeten. Und bis dahin habe ich noch nichts Bewundernswertes 
geleistet.. Finde ich aber den, der mir die Worte klar macht, so 
bleibt mir noch itbrig, die Lehren zu befolgen. Das ist das einzig 
Bewundernswerte. Eifere ich aber nur der Vollkommenheit des 
Exegeten nach, was bin ich dann anderes als Grammatiker geworden, 
nicht Philosoph? Der einzige Unterschied ist, daB ich statt Homer 
Chrysipp erklare.« Durch Marc Aurels Griindung staatlicher Lehr- 
stiihle fiir die vier Philosophenschulen in Athen und die Nachfolge, 
die das Beispiel bei andern Kaisern und Gemeinden fand, scheint 
diese antiquarische Richtung der Philosophie nur geférdert zu sein. 
DaB sie mit der Rhetorik nicht konkurrieren konnte, ist klar. Sie 
blieb dem Markte des Lebens fern, auf die Schule beschrankt. Die 
Vorlesungen wurden von den Studierenden belegt und gehort. Sie 
waren ein Mittel der Geisteszucht neben andern. Den geistigen 
Lebensinhalt konnten sie der Seele nicht geben. 

Aber konnte das nicht die philosophische, besonders die stoische 
Moral? War sie nicht ein bedeutendes Gegengewicht gegen die 
Macht der Phrase? War die Stoa nicht durch ihre Massenpropa- 
ganda, wie sie von StraBen- und Wanderpredigern, durch Traktate 
und Volksbiicher ausgetibt wurde, einer heilsamen Gegenwirkung 
gegen die Herrschaft der Rhetorik fahig? Wer Epiktet und Mare 
Aurel zu seiner Erbauung zu lesen gewohnt ist und sie auf sich hat 
einwirken lassen, wird solchen Einflu® nicht ableugnen. Gewif hat 
die Stoa Grofes geleistet fiir die Erziehung der Menschheit, die Ver- 
breitung der Gedanken der Humanitat und allgemeinen Menschen- 
wiirde, fiir die Hebung des allgemeinen sittlichen Niveaus (s. S. 42 ff. 81). 
Aber nicht alle Moralisten stehen auf der reinen Hohe eines Epiktet, 
der was er sagt auch innerlich durchlebt hat und darum die ans 
Herz greifenden Téne findet, und dabei auBert er sich doch tber 
den Erfolg seiner Unterweisung recht pessimistisch. Die Schriften 
nicht nur des Lucian und der Satiriker sind erfillt von Klagen iiber 
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Philosophen, die ihren Beruf als Gewerbe treiben, durch auBerlich 
auffallendes Gebaren, kynische Manieren, kapuzinerhafte Tiraden 
Aufsehen erregen und Hérer finden wollen. Die Sippe der Salon- 
philosophen und Schiirzenjiger, Schmarotzer und Bettelphilosophen, 
Schreier und Goéten diskreditiert auch die wenigen, die des hohen 
Namens wiirdig sind. Und auch aus einem anderen Grunde konnte 
eine wirkliche Erneuerung und Vertiefung der Sittlichkeit von der 
stoischen Predigt nicht ausgehen, wie wir ja auch sehen, daf der 
Neuplatonismus die Stoa vdllig in Schatten stellt. Die Mittel rein 
moralisierender Predigt sind bald aufgebraucht, und nachdem man 
sie fiinf Jahrhunderte angewendet hatte, waren sie erschépft und 
vernutzt. Eine Moral, die sich zu speziellster Kasuistik entwickelt 
und die Philosophie zur »Lebenskunst«, den Philosophen zum Er- 
zieher herabgedriickt hat, zeugt damit selbst von dem Mangel tiefer 
sittlicher Motive und auf das Innerste des Menschen wirkender Krafte. 
Geflissentlich betonen diese Philosophen, wie gering und leicht faB- 
bar doch die Quintessenz der Philosophie sei'. Vollends gegen die 
Macht der Rhetorik konnte diese Predigt nicht aufkommen. Sie war 
selbst meist stark infiziert von der Rhetorik. Wohl ging der Streit 
zwischen Philosophen und sophistischen Rhetoren hin und _ her; 
aber die Grenzen beider Gattungen waren doch flieBend, und wir 
wissen nicht, wo wir einen Dio Chrysostomos oder Maximus Tyrius 
passender einordnen. Was die philosophischen Schénredner an 
Moralplatzen zu geben hatten — die Wiederkehr fester Formen und 
Schemata zeigt, wie duBerlich es oft angelernt war —, hatten die 
Sophisten ihnen auch abgelernt, und sie meinten, es besser machen 
zu kénnen. So ist denn wirklich der Wohlklang der Rede und die 
schéne Phrase das Erbteil des Griechentums, das am lAngsten ge- 
dauert hat, das die Spatantike eigentlich beherrscht, ja ihren Unter- 
gang tberlebt hat. Das Virtuosentum der Form und die damit ver- 
bundene reaktionire Romantik konnte den Kampf mit dem Christen- 
tum nicht bestehen, das den Glauben an neue Ideale, die frisch auf- 


strebenden Krafte des Volkstums, schlieSlich auch die Ueberlegenheit 
der Bildung fir sich hatte. 


5 SCHULWESEN 


KZmpBartu, Aus dem griechischen Schulwesen, Lpz. 1909. — DeErRs., Aus 
der antiken Schule (Kleine Texte, herausg. von HLietzmann 65), Bonn 1910. — 
FRIEDLANDER a. a. O. I 318 ff. 463 ff. IV 5 ff. — Gymnastik: JJtrayer, Philo- 
stratos tiber Gymnastik, Lpz. 1909. FrriepLANDER II 491 ff. 647 ff. 


') Seneca, Ep. 38, 1; Epiktet I 20, 14; Bonhéffer, Epiktet und die Stoa, 
Stuttgart 1890 S. 6 ff. 
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Der elementare Unterricht des alten Athen umfa8te nur wenige 
Lehrfacher: Schreiben und Lesen, wodurch zugleich Kenntnis der 
Poesie und der Spruchweisheit vermittelt wurde, Gymnastik und 
Musik, die Plato und Aristoteles als die wichtigsten Faktoren der 
Erziehung aufs ausfiihrlichste behandeln; eine umfassende Literatur 
beschaftigt sich seit dem V Jahrhundert mit Musik, deren sittliche 
Wirkungen viel erértert werden, und mit Gymnastik, die durch 
Diatetik und die chirurgischen Erfahrungen der Paldstra mit Arzt- 
licher Wissenschaft in enger Beziehung steht. Privatlehrer, Gram- 
matisten, Kitharisten, Padotriben erteilen den Unterricht, tiber den 
der Staat eine nicht sehr strenge Kontrolle ausiibt. Wie wir sahen 
(S. 53), befriedigen zuerst die Sophisten die Bediirfnisse héherer Bil- 
dung; Plato und Aristoteles schaffen wissenschaftliche Lehranstalten, 
deren Ansehen dazu fiihrt, da8 hellenistische Herrscher die Pflege 
der Wissenschaft unter ihre Obhut nehmen. 

Plato und Aristoteles haben, zum Teil nach dorischem Vorbilde, 
Erziehung und Schulwesen als wichtigstes Gebiet staatlicher Fiirscrge 
angesehen. Eine platonische Forderung wird erfillt, indem die 338 
in Athen beginnende Restaurationspolitik die Ephebeninstitutionen 
organisiert und die erwachsene Jugend in strenge Zucht nimmt. Wir 
kennen die neuen Institutionen aus Aristoteles’ Athenerstaat und 
beobachten die Wirkung dieses Vorbildes auf andere Stadte. Das 
Interesse fiir das Schulwesen ist in hellenistischer Zeit, wie es der 
starke Bildungstrieb erwarten JaBt, sehr lebendig, wenn auch die 
Verhaltnisse in verschiedenen Landschaften sehr verschieden waren 
(S. 19) und wir von Dorfschulen nichts héren. Kommunale Organi- 
sation oder Ueberwachung des Schulwesens ist jetzt in den griechi- 
schen Stadten die Regel. Die Inschriften z. B. von Milet, Ephesos, 
Priene, Pergamon, Rhodos, Teos, Delphi geben uns intimen Einblick 
in das Schulwesen!. Wohlhabende Mitbtirger oder Fiirsten geben 
vielfach die Mittel fiir Schulzwecke her; mitunter werden sie auch 
durch Subskription aufgebracht. Wir héren von Examina und 
Primien, von Schulfesten, Schulbibliotheken und Schilerverbin- 
dungen. Religionsunterricht gibt es so wenig wie Geschichtsunter- 
richt; aber die Schuljugend nimmt an den religiésen Festen der 
Gemeinde teil; 6fter treten Knaben- und Madchenchore auf. Gelegent- 
lich héren wir von besonderen MAadchenschulen oder von gemein- 
samem Unterricht beider Geschlechter. Vereinzelt dringen auch 
Facher, fiir die es héhere Schulen gab, wie Rhetorik und Philo- 
logie, in diese Schulen ein. Die Stadt pflegt den Lehrer, meist nur 
fir ein Jahr, mit Gehalt anzustellen; daraus hat sich dann vielfach 


‘) S. auSer Ziebarth z. B. Dittenberger, Sylloge 306. 523 (vgl. Mommsen, 
R. G. V 349). 552, 30. 60. 619, 43. Inschriften von Priene 112, 74. 113, 28. 114, 21. 
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dauernde Anstellung entwickelt. 

DaB Polybios! die bessere griechische Ordnung den Romern 
als Muster vorhiilt, ist begreiflich. Im Westen kiimmerten sich Staat 
und Gemeinden um die Schulen nicht. Sie waren ganz der privaten 
Betriebsamkeit iiberlassen und wurden vielfach von Sklaven oder 
Freigelassenen versehen. Auch an Hauslehrern, besonders griechi- 
schen, fehlte es nicht, wihrend die alte Sitte, da8 die Sdhne den 
Elementarunterricht yom Vater empfingen, immer mehr schwand. 
In der Kaiserzeit nehmen sich die Kommunen des Schulwesens an. 
In den besseren Schulen wird auch Griechisch gelehrt, besonders 
Homer und Menander gelesen. Der Staat hat in der Kaiserzeit nur 
fiir die Organisation des héheren Unterrichtes Bedeutendes geleistet 
(S. 35. 66), und die grdBeren Gemeinden sorgten spiter auch fir Leh- 
rer der Beredsamkeit. 

Das allgemeine Interesse fiir die Fragen der Erziehung und Bil- 
dung ist ein sehr lebendiges, das Bewuftsein ihrer Bedeutung wird 
oft sehr lebhaft ausgesprochen *. Die Notwendigkeit einer sorgfaltigen 
Erziehung und eines griindlichen Unterrichtes auch des Weibes wird 
oft behandelt, Erlernen des Lesens und Schreibens wiederholt fir 
alle Menschen gefordert®. Die Literatur, die sich mit diesen Fragen 
beschaftigte, war sehr ausgebreitet. Plutarchs Schrift tiber Kinder- 
erziehung und Quintilian, Tacitus’ Dialogus und auch die Reste des 
varronischen Loghistoricus De liberis educandis* sind reich an feinen 
Gedanken. 

Die griechische Gymnastik, die alle Knaben, Jiinglinge und 
Manner ubten, hielt sich ebenso frei von berufsmabigem Athletentum, 
wie die musikalischen Uebungen der Gebildeten vom Virtuosentum. 
Sie gab und erhielt dem Manne die kérperliche Ausbildung, die 
er als Staatsbiirger nétig hatte. Diese griechischen Uebungen haben 
in der rémischen Erziehung nur eine bescheidene Stellung. Ihre 
Verbreitung stieB auf starken Widerstand; man fiirchtete von ihnen 
Sittenverderbnis der Jugend, und die Entkleidung widerstrebte rémi- 
schem Anstandsgefiihl. Um so mehr verbreitete sich in der Kaiser- 
zeit das berufsmabige Athletentum, an dessen Produktionen der 
Durchschnittsgeschmack Gefallen fand; umsonst protestierten gegen 
die Roheit dieser Athletenkémpfe die feiner Gebildeten. Wichtiger 
als Turnen und kalte Bader waren fiir rémisches Leben das Ther- 


1) Bei Cic. De rep. IV 3. *) S. K. Priichter, Die griechisch-rémische 
Popularphilosophie und die Erziehung. Progr., Bruchsal 1886. Noise Zz 1a}. 
Sextus Emp. p. 610, 6 B. *) Die Grundgedanken dieser Schriften gehen 


auf Chrysipp zuriick; s. A. Gudeman, Taciti Dialogus, Boston 1894 8. XCIX—CIII. 
A. Dyroff, Die Ethik der alten Stoa, Berlin 1897 S. 238 ff. Titel dlterer helle- 
nistischer Schriften bei Grasberger, Erziehung und Unterricht im klassischen 
Altertum IT 10 ff. 
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menwesen und die damit verbundene Leibespflege: Schwitzen, Frot- 
tieren, Massieren. Das entnervte die Menschen oder war doch ge- 
wiB nicht so heilsam wie die kraftigen griechischen Leibestibungen. 
Die in der Kaiserzeit erstaunliche Produktion medizinischer, diiteti- 
scher, hygienischer Schriften fiir Laien, die Popularisierung der 
Medizin durch Vortrage, das Dilettieren von Laien auf diesem Ge- 
biete und das Hatscheln der Krankheiten, das ganz moderne Un- 
wesen des tibertriebenen Spezialarztewesens in den Grofstidten sind 
Erscheinungen, die die Volksgesundheit in keinem ginstigen Lichte 
erscheinen lassen. Da die Gymnastik ganz verschwand, wird durch 
das Christentum, das zu den Leibesitibungen kein Verhiltnis hatte, 
gefordert sein. 


<i 
DIE PHILOSOPHISCHE PROPAGANDA UND DIE DIATRIBE 


TELETIS reliquiae ed. Hense?, Tiibingen 1909. — UvWitamowirz, Der kyni- 
sche Prediger Teles, Philol. Unt. IV, Berlin 1881 8S. 292—319. — RHertnzp, De 
Horatio Bionis imitatore, Bonner Diss. 1889 (s. auch HetnzE, Rh. M. XLV S. 497 ff. 
und AGERCKE, Rh. M. XLVIIIS. 41 ff.). — RScuuetzx, Iuvenalis ethicus, Greifs- 
walder Diss. 1905. — ENorprn, In Varronis saturas Menippeas, Jahrb. Suppl. 
XVIII (s. auch Hensze, Rh. M. LXI S. 1 ff). — Musonii reliquiae ed. HENSE, 
Leipzig 1905. — PWENDLAND, Quaestiones Musonianae, Berlin 1886. — DERs., 
Philo und die kynisch-stoische Diatribe (= WE. und OKERN, Beitrige zur Ge- 
schichte der griechischen Philosophie und Religion), Berlin 1895. — KPRACHTER, 
Hierokles der Stoiker, Leipzig 1901. — Einen Teil von Hierokles’ ethischer 
Prinzipienlehre (Berliner Pap. 9780) und seine bei Stobius erhaltenen Traktate 
hat von ARNIM ediert, Berliner Klassikertexte IV 1906. — JBERNAys, Lukian 
und die Kyniker, Berlin 1879. — Martua, Les moralistes sous ’empire romain °, 
Paris 1872. — RHtrzeL, Der Dialog, 2 Bde, Leipzig 1895. — RHELm, Lucian 
und Menipp, Leipzig 1906. — GMiscu, Geschichte der Autobiographie I, Leip- 
zig 1907 S. 228 ff. — JGEFFCKEN, Kynika und Verwandtes, Heidelberg 1909. — 
ABonHOFFER, Epiktet und das Neue Testament, Religionsgesch. Versuche und 
Vorarbeiten X 1911. 


1 GESCHICHTE DER DIATRIBE 


Plato und Aristoteles hatten einen aristokratischen Zirkel aus- 
erlesener Jiinger in ihre Philosophie eingeweiht und auch in den 
Schriften, die fir ein weiteres Publikum bestimmt waren, sich doch 
wesentlich an die Kreise der héchsten Intelligenz gewendet. In der 
hellenistischen Zeit nimmt die Philosophie vielfach ein demokrati- 
sches Geprage an. Neben der stillen Arbeit der Schulen geht, be- 
sonders in der Stoa, eine Propaganda her, die sich an die Massen 
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wendet. Die Nivellierung der Gesellschaft, das steigende Bildungs- 
bediirfnis, die Richtung der Philosophie auf die ethischen Grund- 
wahrheiten und die praktischen Lebensfragen erklaren die Ausdeh- 
nung der Propaganda. Schon Sokrates hatte auf dem Markte im 
lebhaften Verkehr mit schlichten Biirgern und Handwerkern seine 
Erfahrung bereichert, hatte jede Begegnung zum Anlaf einer das 
Nachdenken iiber sittliche Fragen anregenden Gesprachfiihrung ge- 
nommen und es als seine Mission aufgefaBt, jedermann zur Selbst- 
priifung und Besinnung auf den tieferen Sinn seines Lebens und 
Treibens zu nétigen. Diese Seite der sokratischen Traditionen pflanzt 
sich durch die Vermittelung des Kynismus in die hellenistische Welt 
fort und findet dort die eifrigste Pflege. An breiter Oeffentlichkeit 
des athenischen Lebens vollzieht sich die Wirksamkeit des Kynikers 
Diogenes, des ersten der Bettelphilosophen '. Er wirkt vor allem 
durch das Beispiel und stellt dem Menschen das Ideal der Bedirf- 
nislosigkeit und Abhartung, des naturgeméBen Lebens leibhaftig vor 
Augen. Die aufSere Erscheinung schon ist ein lauter Protest gegen 
die feineren Formen der herrschenden Sitte; Diogenes will die Frei- 
heit des Individuums darstellen, das vom Druck des Staates, der 
Gesellschaft, der Konvention gelést in der Riickkehr zur Natur das 
Heil, in der Kultur Verderbnis erblickt. Alle geltenden Werte will 
er umwerten. Er respektiert nichts, was den Athenern ftir hoch und 
heilig gilt und briiskiert ihre Geftthle; darum nennen sie ihn Kyon. 
Er will die Menschen von allen Uebeln der Kultur, von allen ein- 
gebildeten Bedtirfnissen und Vorurteilen der Gesellschaft, von aller 
Nichtigkeit der Giiter und Ziele, denen sie nachjagen, zu einem in 
Selbstgentigsamkeit und Bediirfnislosigkeit gegriindeten Glick der 
unabhangigen Persénlichkeit zurtickfiihren, das vom Getriebe der 
Welt unberiihrt ist. Dies Ideal der in sich gefestigten, freien Per- 
s6nlichkeit ist, noch ehe die alte Welt wirklich in Stiicke ging, 
dargestellt worden; es ist geboren aus der Opposition gegen das 
Alte und dem Gefiihl seines nahen Unterganges. Alles Tun und 
Treiben der Menschen, die ihnen selbstverstéindlichen und zur zwei- 
ten Natur gewordenen Gewohnheiten und Sitten geben Diogenes 
bestandigen AnlaB, die falschen Werte in ihrer Sinnlosigkeit und 
Vernunftwidrigkeit aufzudecken und ihnen die wahren Werte gegen- 
iiberzustellen. Volkstiimlich ist die Art, wie die AeuBerungen heraus- 
wachsen aus der Beobachtung des Nichstliegenden und aus ganz 
aktuellen Anlissen, volkstiimlich die dem Gedichtnis sich leicht 
einpragende, scharf pointierte Fassung des Apophthegma mit ihren 
durch den Grundsatz der Umwertung der Werte von selbst sich 

) Zum folgenden vgl. E. Schwartz, Charakterkipfe II? 1 »Diogenes der 
Hund und Krates der Kyniker“; Leipzig 1911. 


Popularisierung der Philosophie. Formen der kynischen Propaganda 77 


aufdrangenden Antithesen und Wortspielen, volkstiimlich die Vor- 
liebe fiir plebejische Sprache und derbe Vergleiche. Diese Bonmots 
sind hervorgegangen aus dem die ganze Lebendigkeit des griechi- 
schen Temperamentes widerspiegelnden Verkehr von Person zu 
Person, im Augenblicke improvisiert und nur auf Augenblickswir- 
kung berechnet. 

Diogenes tragt keine neue Lehre vor, aber er verkérpert eine 
neue Lebensauffassung. Und die Wirkung des Menschen war eine 
so starke, da8 er Nachfolger gewann. Der vornehme Krates wird 
sein Jiinger und Apostel der neuen Freiheitslehre, Seelenarzt und 
Seelsorger. Er liest dem Schuster Aristoteles’ Protreptikos vor, der 
den kyprischen Stadtkénig Themison fiir die Philosophie gewinnen 
will, da seine hervorragende Lebensstellung deren Studium erleichtere, 
und meint, da8 vielmehr der Schuster eher als der Kénig zum Ver- 
standnis der Philosophie berufen sei. Die ihn umwerbende Hippar- 
cheia fiirchtet nicht das Bettlerleben, das sein Weib mit ihm teilen 
mu, gibt alles hin, um der Bildung ihrer Seele zu leben. Als Er- 
zieher tritt Krates »wie ein guter Damon< in die Hauser, um nach 
dem Rechten zu sehen und den Menschen hilfreich beizustehen. 

Frihzeitig fand diese neue, durch Krates verfeinerte Weise, auf 
die Menschen zu wirken, ihr Abbild in der Literatur. Die Schiler 
sammelten, was sie selbst von den Meistern gehért und was die 
Tradition ihnen bot, immer neue Bearbeitungen bereicherten den 
Stoff und fiihrten ihn weiter aus; neue Legenden wuchsen zu. Die 
lose aneinandergefiigten Worte wurden zum Teil geordnet nach sach- 
lichen Rubriken oder auch nach Szenen: Diogenes bei den Raubern, 
Diogenes auf dem Sklavenmarkt, Diogenes und Alexander, Diogenes 
in Olympia!. Das Bonmot wurde dann vielfach zum Ausgangs- 
punkte oder zur Illustration einer breiteren Ausfithrung der Situa- 
tionen und Gedanken benutzt, wie sie fiir Diogenestraditionen z. B. 
Dio Chrysostomos gibt. 

Philosophen anderer Schulen bewegen sich bald in Ahnlichen 
volkstiimlichen und in ihrer Wirkung erprobten Formen. Bion von 
Borysthenes (um 280) hat vom Kynismus manches gelernt. Die von 
ihm geschaffene Diatribe, der populairphilosophische Vortrag, knupft 
an die prosaische Parinese, die lingst die alte Spruchdichtung ab- 
gelost hatte, wie an die Dialoge der Sokratiker an; aber ihre packende 
Form steht ebenso unter dem Einflu8 der Rhetorik wie des Kynis- 
mus; von diesem hat sie die drastischen Mittel, die grellen Schlag- 


1) Unsere Hauptquellen sind die meist aus alteren Apophthegmensammlungen 
kontaminierten Kynikerbriefe (I Jahrh. n. Chr.) und-Diogenes Laert. VI, der, wie 
Porphyrios bei Hieronymus Adv. Iovin. zeigt, auf Satyros (III Jh.) zurtickgeht: 
J. Bernays (0. S. 401) S. 161 f., s. auch W. Crénert in Wesselys Studien VIS. 49 ff. 
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lichter, die prickelnden Pointen. Durch viele Schulen ist Bion ge- 
gangen — von Theophrast (S. 51) hat er die realistische Charakteri- 
stik gelernt —, gebunden hat er sich an keine. Als geistreicher, 
in allen Farben schillernder Feuilletonist hat er den philosophieren- 
den Essay geschaffen. Die gréBte Lebendigkeit, sich tiberstiirzende 
Fragen, fingierte Einwiirfe der Gegner und Antworten, Einfihrung 
personifizierter Abstraktionen, Bevorzugung lose aneinander gefigter 
Glieder vor periodischem Satzbau, alle jene volkstiimlichen Mittel 
und rhetorischen Pointen kennzeichnen den Stil der neuen Gattung, 
der Diatribe. Sie ist das stilisierte Abbild der Formen, in denen 
die philosophische Propaganda auf die Massen wirkt, wie der plato- 
nische Dialog den Schuldialog und seine erzieherischen Wirkungen 
idealisierend darstellt. Bion hat die Philosophie, so hat Eratosthenes 
geurteilt, ins Dirnengewand gekleidet. 

Wir kennen Bion nur aus spiateren Zitaten, die die Eigenart 
seines starke Effekte suchenden Stiles deutlich widerspiegeln. Eine 
Vorstellung von der Anlage seiner Diatriben ermdéglichen uns sechs 
noch erhaltene Vortrige des Kynikers Teles (um 250); sie sind unter 
dem starken Eindrucke des bionischen Vorbildes entstanden, und 
fiir die gliicklichsten Pointen und Vergleiche wird Bion wiederholt 
als Quelle zitiert. Der unbedeutende und unselbstandige Nachahmer 
ist fiir uns wichtig als Vertreter der Gattung, als einer der vielen 
in der Reihe dieser ephemeren, ebenso schnell vergehenden wie sich 
immer wieder erneuernden Produktionen. 

Die Kette der griechischen Ueberlieferung, aus der uns zufallig 
das eine Glied erhalten ist, rei8t dann fiir uns ab, bis die r6mischen 
Nachbildungen uns die griechischen Originale zu ersetzen beginnen. 
Der zufallige Bestand des uns Erhaltenen darf tiber die zusammen- 
hangende Kontinuitét und das ununterbrochene Fortleben der For- 
men nicht hinwegtéiuschen. Ausdricklich bezeugt Cicero die Existenz 
zahlreicher popularphilosophischer Traktate — er selbst hat sich 
darin versucht —, und wir wissen auch, daf solche Themata in den 
Rhetorenschulen zur Uebung behandelt wurden; Horaz setzt den 
Typus des Moralpredigers und seiner Schriftstellerei als bekannt 
voraus und polemisiert gegen mehrere Reprisentanten der Gattung 
(Wendland, Beitrige S. 6. 63. 64). Er sclbst fihrt in den bunt ge- 
mischten Inhalt der rémischen Satura auch philosophische Themata 
ein und behandelt sie zum Teil in engem AnschluB an griechische 
Vorlagen, so individuell die Einkleidung und der feine Konversa- 
lionston ist, auf den alles gestimmt ist. Der leichte Gespriichston, 
welcher der Diatribe und der Satire gemeinsam war, kntipfle dies 
ganz nattirliche Band, das auch die weitere Entwickelung Cer Sa- 
tire wesentlich bestimmt hat. Denn nach Form und Gehalt hingen 


Bion. Teles. Rémische Satire. Seneca 79 


auch die Satiren des Persius (um 60 n. Chr.) und des Juyenal (um 100) 
aufs engste mit der Diatribe zusammen. Die Art der Vermittelung 
zwischen beiden Gattungen ist eine gar mannigfaltige. Die Geschichte 
der einzelnen Themata und Motive l48t sich oft durch Jahrhunderte 
verfolgen, aber Quellenuntersuchungen, die auf bestimmte Namen 
auslaufen, fiihren hier nicht zum Ziele, weil sie nicht mit unzdhligen 
uns verlorenen Mittelgliedern rechnen. Der Typus der horazischen 
Satire hat auf Persius und Juvenal stark gewirkt. Von beiden 
wissen wir, daf sie durch die Schule der Moderhetorik (S. 62. 63) 
durchgegangen sind, und die war ein spiter rémischer Spr68ling 
jener hellenistischen Rhetorik, die schon den Bion beeinflu8t hatte. 
Auch diese Moderhetorik, die jene schon bei Bion und Teles be- 
obachteten Stilmittel lebendig erhalten hatte, behandelte popular- 
philosophische Themata. Und Persius selbst schildert in der schén- 
sten seiner Satiren (V), was er der engen Lebensgemeinschaft und 
der Innigkeit des Verkehres mit dem Stoiker Cornutus, seinem 
Lehrer, zu verdanken habe. — Wenn Horaz selbst Epist. II 2, 60 
die Diatriben des Bion als sein Vorbild nennt, so will er nur einen 
besonders bertthmten und typischen Reprasentanten der Gattung 
nennen. Uebernommen hat er nachweislich auch manche Gedanken 
des Aristipp und des Ariston, die der Art des Bion verwandt sind; 
und bestimmt hat ihn zu dieser Bereicherung der Satire mit Dia- 
tribenstoffen gewi8 vor allem das dauernde Fortleben dieser Gattung, 
deren Bedeutung ihm die Aufgabe nahe legte, sie durch dichterische 
Verklaérung in eine héhere Sphare zu heben. Die mancherlei KanAle, 
durch die ihm die alten und immer wieder neu ausgepragten Ge- 
danken der Diatribe zugefihrt sind, aufzufinden, mitissen wir ver- 
zichten, zumal die Wirkung des lebendigen Wortes auf diesem Ge- 
biete nicht zu unterschatzen ist. 

Der Grundton und die hervorstechende Farbe der gesamten 
Schriftstellerei des Philosophen Seneca ist der Diatribenstil. In das 
sittliche Pathos dieses Stiles lat Seneca mit Vorliebe auch die 
physikalischen Erérterungen der Naturales quaestiones auslaufen, 
den Brief hat er fast ganz der Herrschaft dieses Stiles unterworfen. 
Auch hier hilft uns Teles wesentlich, die Genesis des Stiles Senecas 
bis in die hellenistische Rhetorik zuriickzuverfolgen. Aber auch hier 
ist keine direkte Verbindung anzukniipfen, sondern es sind mannig- 
fache Vermittelungen durch die jiingere Diatribe und durch die den 
Weg der Philosophie so vielfach kreuzende und an den alten Stoffen 
sich versuchende Schulrhetorik, welche die stilistische Entwickelung 
Senecas in ihrer Richtung bestimmt hat, anzunehmen. 

Die Diatribe ist in ihrer anfanglichen kynischen Gestalt eine 
eigenartige Mischung von Ernst und Scherz, ein echter Reprasentant 
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der kynischen Gattung des onovdatoyédoov, das skurrile Element tritt 
urspriinglich stark in ihr hervor. Von diesem Zuge war beherrscht 
die seit Diogenes tippig wuchernde und in verschiedenen Gattungen 
sich versuchende parodische Poesie der Kyniker, auch sie ein Er- 
zeugnis jener Kontrastwirkungen gegen die geltenden GréSen, die 
der Kynismus auf allen Gebieten suchte, und mit der Diatribe in 
Stimmung und Motiven nah verwandt. Wir haben noch interessante 
Reste solcher Parodien und mafyv.%t. Und auch hier gibt uns wie- 
der eine rémische Nachbildung, Varros mit der Diatribe sich viel- 
fach beriihrenden Saturae Menippeae, und daneben Lucian eine 
Vorstellung einer Art dieser kynischen Dichtung, der aus Versen und 
Prosa gemischten Satiren des Menippos von Gadara (um 280). 

Die Stilformen der alten Diatribe treten spater nur in den von 
Arrian mit so musterhafter Treue wiedergegebenen Gesprachen 
Epiktets und auch bei Plutarch staérker hervor. Philo und Musonius 
in seinen von Lucius aufgezeichneten Gesprichen vertreten zuerst 
einen neuen Typus des populéren Traktates, der sich trotz aller 
Abhangigkeit von der dlteren Entwickelung stilistisch scharf von der 
alten Diatribe scheidet. Uebersichtliche Disposition, systematische 
Ordnung der Gedanken, breite und doktrinire Darlegung, gerundeter 
Periodenbau, Entfernung oder Milderung jener grellen Lichter und 
starken Effekte, Zurticktreten des dialogischen Elementes sind die 
unterscheidenden Merkmale. Wie die alte Diatribe die lebhaft be- 
wegte, temperamentvolle, prickelnde Beredsamkeit der hellenistischen 
Zeit, so zeigt die junge den gleichmaéfigen Flu8 der attizistischen 
Rhetorik. Dieser Uebergang der Diatribe in die zusammenhingende 
Predigt oder Abhandlung wird es auch erklaren, daB catorp7j, ScAcke, 
G.aoyos, Optdteo immer mehr den ursprtinglichen Sinn der Wechsel- 
rede verlieren und die allgemeine Bedeutung des Vortrages oder der 
Abhandlung annehmen. Durch die ruhige Haltung des lehrhaften 
Vortrages verliert die Diatribe den besonderen Reiz jenes Stiles, der 
auch trivialen Gedanken durch originelle Fassung und konkrete 
Einkleidung ihre Wirkung sicherle. Die wiederholte Behandlung 
immer gleicher Themata fiihrt zur Ausbildung konventioneller For- 
men und stereotyper Gemeinplatze, zu bestimmten Gedankengrup- 
pierungen, welche die Produktion auf diesem Gebiete vielfach recht 
einténig gestallen. Sehr lehrreich ist in dieser Hinsicht die weit- 
gehende Uebereinstimmung zwischen Philo und Musonius, die sich 
nur aus der Kontinuitét der Tradition erkliren lab. 

Durch Warme und Lebhaftigkeit des Gefiihls, Reichtum der Erfah- 
rung, Originalitét der Formen iiberragt die groBe Schar der Morali- 

*) C. Wachsmuth, Sillographi? S. 68 ff.; Poetarum philosophorum Fragm. 
ed. Diels S. 207 ff. (Krates); G. Gerhard, Phoinix von Kolophon, Leipzig 1909. 
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sten Dion Chrysostomos, der als echter Wanderprediger die Grund- 
satze der kynisch-stoischen Ethik in Stadtereden, bei den Barbaren, 
am Hofe verkiindet hat. Die weitere Entwickelung, in der Maximus 
Tyrius (II Jahrh.), Themistios, auch Libanios und Julian (alle IV Jahrh.) 
besonders hervortreten, ist durch den wachsenden EinfluB des Platonis- 
mus und die Herrschaft der Rhetorik bestimmt. Die theologische 
Predigt sehen wir bei Aristides und Julian neben die ethische treten. 


2 BEDEUTUNG DER PHILOSOPHISCHEN PROPAGANDA 


Fir den Fortschritt des philosophischen Denkens hat die Dia- 
tribe nichts zu bedeuten, und so bringen ihr denn auch die Histori- 
ker der Philosophie, deren Zweck wesentlich auf die Darstellung 
des Gedankenzusammenhanges der Systeme gerichtet ist, ein geringes 
Interesse entgegen. Um so groéfer ist die kulturgeschichtliche Be- 
deutung der Diatribe und der philosophischen Massenpropaganda, 
aus der diese Literaturgattung herausgewachsen ist. Weit mehr 
durch das lebendige Wort als durch die Schrift hat diese Propa- 
ganda GroBes geleistet fir die Volksaufklaérung, die sittliche Erziehung 
der Menschheit, die Anerkennung fester sittlicher Grundbegriffe. Es 
ist nur ein Symptom der mehr in die Breite als in die Tiefe gehen- 
den Entwickelung der Philosophie, daB die Historiker Polybios, 
Sallust, Diodor, Tacitus, Dichter wie Vergil und Horaz einen philo- 
sophischen Untergrund fiir ihre Stimmungen suchen — auf ein 
System darf man sie darum nicht festlegen —, daf Lukrez Epikurs 
Lehre und Manilius Astrologie und stoische Schicksalslehre in Verse 
fassen, da8 philosophische Floskeln in Grabschriften und im Alltags- 
gekritzel sich breit machen. Ein gewisses Gemeingut philosophischer 
Gedanken bestimmt das Durchschnittsniveau der Bildung. So uner- 
freulich manche Begleiterscheinungen dieser philosophischen Auf- 
kl4rung sind, so sehr die in diese Richtung geleitete Propaganda 
die Philosophie ihren héchsten Aufgaben entfremdet, ihre Interessen 
verengert und ihre Entwickelung gehemmt hat, so gro8 ist doch 
die moralische Wirkung der Bewegung zu veranschlagen. Lange 
ehe die christlichen Prediger die neue Botschaft durch die Welt 
trugen, sind heidnische Prediger dieselben Wege gewandelt, der 
Menschheit eine neue Botschaft zu bringen. In den Graueln und 
Wirren der ersten hellenistischen Zeit, in einer aus den Triimmern 
der Vergangenheit zu neuem Leben sich emporringenden, von allen 
Erschiitterungen der Uebergangszeit und der UngewiSheit der Zu- 
kunft gequilten Gesellschaft fanden die kynischen Prediger zuerst 
den fruchtbaren Boden fiir ihre Mission und die Formen der volks- 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 6 
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tiimlichen Predigt, die dann, von den anfanglich rohen Mitteln und 
skurrilen Formen befreit, das bessere Gewissen und die héheren 
Ideale einer in banausisches GenuBleben und sittliche Entartung 
versinkenden Menschheit darstellen konnte. Diese Prediger fihlen 
sich als Trager einer héheren Mission und gottliche Sendboten, 
welche die Menschheit zu beobachten und zu beaufsichtigen haben’, 
als Aerzte, die sich der kranken Menschheit annehmen mussen 2 
Die ethische Massenpropaganda nimmt dann einen neuen Auf- 
schwung und erreicht ihre héchste Bliite in der rémischen Kaiser- 
zeit. Aehnliche Bedingungen wie im Anfang der hellenistischen 
Periode erkliren den Umfang der tiber alle Grofstadte sich aus- 
breitenden und die weitesten Kreise ergreifenden Bewegung. Der 
sinnlose Luxus und die Orgien des Lasters, der wachsende Druck 
des Despotismus und der sich ihm fiigende Servilismus, die Kultur- 
miidigkeit sind schon im I Jahrb. n. Chr. deutliche Vorzeichen 
der bei aller Héhe der materiellen Kultur verfallenden Zivilisation 
und der sittlichen Entartung. Freilich verdanken wir ja wesentlich 
den Moralisten und Schriftstellern, die von ihrer strengen Richtung 
beeinflu£t sind, die gré8te Fille der Zeugnisse fir die sittlichen und 
gesellschaftlichen Zustande der Zeit, und gewiB hat das Pathos 
moralisierender Deklamation sich yon Uebertreibungen und Verall- 
gemeinerungen nicht frei gehalten. Und wir diirfen diese Sitten- 
schilderungen nur fiir das Leben der Hauptstidte verwerten und 
daraus nicht auf einen allgemeinen Verfall der Sittlichkeit schlieBen. 
Aber die Invektiven der rémischen Moralisten treffen doch meist 
wirkliche Schaden der Gesellschaft, z. B. das Raffinement des Luxus, 


*) xatd&oxonog und érisxonog: Reiche Stellensammlung bei Norden, Jahrb. 
Suppl. XIX 8S. 377 ff. Aus dem Vorwurf des aliena negotia curare, der dem 
Kyniker 6fter gemacht wird (Horaz Sat. II 3, 19, Epiktet II] 22, 97) erklart BE. 
Zeller (Sitzungsbericht Akad. Berlin 1893 = Kleine Schriften II 41—45) den 
I Petr 415 gebrauchten Ausdruck &Aotproenioxonog, Ueber andere Bezeichnungen 
des Erzieherberufes s. Gerhard a. a. O. S. 36. *) Auf den Vorwurf schlech- 
ten Umganges erwidert Antisthenes bei Diog. Laert. VI 6 xai of iatpot peta Hv 
vosoivtmy etotv, GAA? od mupéttovaty. Diogenes in Stobiius’ Florileg. III S. 462, 14 
Hense: 0038 yap tatpd¢ byteing dy TOLyTLROE Ev Tots Hytatvovot tiv SratprByy morettar, 
vgl. Dio Chrys. Rede VIII § 5 (Sternbach, Wiener Studien IX S. 191). Aehn- 
lich Me 217 und Par. (vgl. C. Clemen, Religionsgesch. irklarung des N. T., 
Giefien 1909 S. 38, Bonhiffer S. 93. 94). Epiktet II 23, 30 tatpstov Eotiv, dvopec, 
tO TOD Pihocd~ov ayorstoy. ‘) Friedlander bekiimpft die herrschenden An- 
schauungen tiber den Luxus der Kaiserzeit durch Vergleichung mit andern 
Zeiten. Das Bedenkliche dieser Methode verhehlt er sich nicht. Die fiir das 
ungiinstige Urteil entscheidenden Momente sind m. E. die Art, wie der Reich- 
tum gewonnen wird (S. 28. 25), das unvermittelt rasche Aufkommen des Luxus, 
sein Verhiiltnis zum wirklichen Besitz und zur allgemeinen Lebenshaltung 
(Friedlinder selbst betont mit Recht die MiBigkeit des Siidlinders) 
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die Ausdehnung des Grundbesitzes und das Schlimmste, den Verfall 
der Ehe. Die Reformgesetze des Augustus, die halben MaBregeln, 
mit denen er den Luxus bekimpfte und die Ehe zu Ehren bringen 
wollte, die Dispensationen von der Strenge des Gesetzes, zu denen er 
sich gendtigt sah, der Widerspruch der puritanischen Forderungen 
der Gesetze mit Sitte und Anschauungen der Gesellschaft, den die Re- 
formatoren selbst in sich empfanden, die Unfahigkeit der dffentlichen 
Meinung, auch nur den Ernst der Fragen zu verstehen, offenbaren 
einen bedenklichen Niedergang. Wie tief das Uebel wurzelte, lehrt 
die Tatsache, da schon 131 v. Chr. der Censor Metellus durch Ge- 
setze die EheschlieBungen zu vermehren suchte, noch mehr vielleicht 
die seltsame Begriindung, die dieser Reformator in seiner Rede vor- 
brachte: »Wenn wir, Biirger, ohne Weib leben kénnten, wiirden 
wir alle die Plage meiden. Da es nun aber einmal die Natur so 
eingerichtet hat, da8 wir mit ihnen nicht angenehm leben, ohne sie 
gar nicht bestehen kénnen, wollen wir lieber auf das bleibende 
Wohl als auf das voriibergehende Vergniigen bedacht sein«!. Es 
ist begreiflich, da rédmische Moralisten Ehescheu und Kinderscheu 
wie die ganze Laxheit der Anschauungen iiber das geschlechtliche 
Leben bekampfen, daB sie eine sittlich tiefe Auffassung der Ehe 
und des Verhaltnisses zu den Kindern verkiinden (S. 43. 74). 

Das Bild, das uns spater die formgewandten Dichtungen Martials 
von den sittlichen Zustinden und Anschauungen der stadtrémischen 
Gesellschaft gibt, ist, auch wenn man manche Zige als Karikatur in Ab- 
zug bringt, ein héchst unerfreuliches. Mit kynischer Offenheit enthillt 
er die Geheimnisse der widernattirlichen Laster und sieht an den Arg- 
sten Auswiichsen nur die lacherliche Seite. Zwischen Reichtum und 
Proletariat fehlt der starke Mittelstand. Die Existenz des nicht be- 
sitzenden Biirgertums ist zum grofen Teil auf dffentliche Spenden 
und auf Klientenbettel bei den Reichen gegriindet, und den hochsten 
Ton sittlicher Entriistung findet der Dichter, wenn er tiber das 
Knausern der Wohlhabenden mit den Sporteln klagt. Und, was 
diese Gesellschaft am meisten von der moderner Grofstadte zu ihren 
Ungunsten unterscheidet, die Arbeit fehlt im Tageslauf der Freien 
oder nimmt den geringsten Platz ein’. Die ethische Predigt der 
rémischen Moralisten ist die berechtigte Reaktion gegen die Ver- 
kommenheit dieser Gesellschaft, die Antwort auf die Propaganda 
des Lasters, und es ist natiirlich, daB sie den schweren Uebeln 


1) Gellius I 6, vgl. was Cichorius, Unters. zu Lucilius 8. 133 ff. tiber den 
literarischen Widerhall dieser Debatten ausfiihrt, auch S. 158 ff., wo wir sehen, 
wie alt die aus der augusteischen Zeit bekannten laxen Anschauungen sind. 
2) Fiir varii labores setzt Martial IV 8 in seiner Beschreibung des Tageslaufes 
des Rémers zwei volle Stunden an; vgl. Plinius Hpist. 19 und Friedlander I 418. 
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scharfe Heilmittel entgegensetzt. Seit dem I Jahrh. v. Chr. hat die 
neupythagoreische Sekte mit ihrer reinen Ethik, asketischen Lebens- 
weise, strengen Didt erfolgreich Anhianger geworben. Seit dem 
I Jahrh. n. Chr. ersteht der Kynismus zu neuem Leben und nimmt 
den Kampf gegen die verderbte Welt energisch wieder auf; die 
kynischen Prediger, mit derbem Mantel, Knippel und Ranzen aus- 
geriistet, gehéren jetzt zum Bilde der rémischen Gesellschaft und 
der GroBstidte tiberhaupt. Die Stoiker selbst erinnern sich wieder 
ihres Ursprunges und greifen vielfach auf die strengeren Lebens- 
formen und Grundsiitze der Kyniker zuriick; es ist oft nur eine 
schmale Grenzscheide, die Kyniker und Stoiker trennt'. 

Die starke Anndiherung und Ausgleichung der Moral der ver- 
schiedenen Philosophenschulen ist tiberhaupt fiir die Zeit charak- 
teristisch. Was wir von stoischen, kynischen, neupythagoreischen 
Moraltraktaten haben, ist in der Wahl der Themata, Tendenz, Hal- 
tung gleichartig, nur in Ton und Nuance verschieden. Die Diatribe 
ist eine in allen Philosophenschulen zur Propaganda verwendete 
Form. Aber die Literatur ist eine mehr zufallige Begleiterscheinung 
einer ausgebreiteten, auf das lebendige Wort und persénliche Ein- 
wirkung gestellten Propaganda, die seit der hellenistischen Zeit der 
sozialen Stellung der Philosophen ganz neue Formen_ geschaffen 
hat. Als Berater und Seelsorger nehmen sie in den vornehmen 
Hausern und auch bei Hofe eine ahnliche Stellung ein wie spater 
die SchloBkaplane *. Bei Ungliicksfallen spenden sie in wohlgesetzter 
Rede Trost und werden ans Bett der Sterbenden gerufen*. Als 
Hofmeister ttberwachen sie den Lebenswandel vornehmer Zéglinge, 
die sie oft auf Universitaten begleiten. Seneca hat solche erzieherische 
Tatigkeit bei Nero erfillt, ohne ihn dauernd in bessere Bahnen 
leiten zu kénnen; er hat dann im kleinen Kreise der ihm Nichst- 
stehenden eine eminent seelsorgerische und _ individuell gestaltete 
Wirksamkeit entfaltet (0. S. 48). Einen kleinen Kreis eng verbun- 
dener Jiinger sammeln Cornutus in Rom, Epiktet in Nikopolis, sein 
Lehrer Musonius sogar in seiner Verbannung auf Gyara zu regel- 
maSigem Unterrichte um sich, in dem es in erster Linie auf sittliche 
Erziehung und Seelenleitung abgesehen ist‘, wenn auch daneben 
die theoretische Unterweisung nicht fehlt. Da Musonius und Epiktet 
nichts geschrieben haben, zeigt schon allein, wo sie den Schwer- 


*) Wendland, Quaest. Musonianae S. 16; Norden, Jahrb. Suppl. XIX S. 392 ff. 
*) Beispiele bei Diels, Doxographi S. 82. 83; Misch S. 2325; Friedliinder IV 335 ff. 
3) Dio Chrys. R. XXVII § 9. *) Ueber Cornutus s. Persius Sat. V, wo er 
63 als cultor tuvenum bezeichnet wird. Er hatte also einen ihnlichen Kreis um 
sich wie einst Teles (Wilamowitz S. 301. 306). Ueber Musonius s. Henses Aus- 


gabe S. XIV 41, 13 ff., tiber Epiktet I. Bruns, De schola Kpicteti, Kiel 1897. 
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punkt ihrer Tatigkeit suchten. Die ziindende Wirkung der Vortrage 
eines Fabianus und Demetrius! in Rom bezeugt der Philosoph 
Seneca. Ungeheuer mu8 nach der hiaufigen Erwaéhnung in der 
Literatur die Zahl derer gewesen sein, die als Volksprediger und 
Missionare der Sittlichkeit ihr Leben der ganzen Menschheit widmen 
wollten. Auf dem Markt und auf den StraBen, im Alltagsgetriebe 
und bei den Festversammlungen treten sie wie in England die 
Apostel der Heilsarmee auf, wo sie nur and&chtige oder neugierige 
Horer finden, und suchen, wenn sie ihren Samen ausgestreut haben, 
eine neue Statte der Wirksamkeit. 

Diese Moralisten duBern sich oft tiber den Zweck ihrer Mission. 
Sie wollen nicht neue Gedanken finden und stellen nicht den An- 
spruch, die Philosophie zu bereichern. Es gilt deren langst gefun- 
dene Grundwahrheiten aus der groBen Masse des toten Wissens, 
der unfruchtbaren dialektischen Subtilitaten, der tiberfliissigen Pro- 
bleme herauszustellen, richtig anzuwenden und wirkungsvoll als die 
Heilmittel gegen die sittliche Verderbtheit der Menschen zu _ver- 
kiinden *. Es gilt die Menschen aus ihrem vielgeschaftigen, nichtige 
Ziele verfolgenden Treiben zuriickzufiithren auf die eine allein wich- 
lige Sorge um ihre Seele und um ihr wahres Heil. So treten denn 
in den Vordergrund dieser erzieherischen Einwirkung die eindring- 
lichen Fragen, die den Menschen zur Selbstbesinnung, zur Erkennt- 
nis seines wahren Wesens und seiner Bestimmung ftthren, ihm den 
AnstoB8 zu einer neuen sittlichen Entwickelung geben sollen. Wer 
bist du, wozu bist du bestimmt und berufen*®? Worin suchst du 
dein Glick, und was ist dein wahres Gut? Die Betonung des Wertes 
der Seele und eines ihr tiefstes Sehnen befriedigenden Innenlebens 
gegentiber der sinnlich fleischlichen Natur und den zerstreuenden 
Einfliissen der Welt, die Schatzung der das Gliick im Innern suchen- 
den geistigen Unabhangigkeit gegentiber allen es dem Schwanken 
der 4uBeren Lebensbedingungen und der Unsicherheit der AuBeren 
Giiter unterwerfenden Lebensauffassungen, die energische Antithese 
der wahren Werte und der Scheinwerte setzt sich zum Ziel, eine 
innere Wiedergeburt *, die Herrschaft des besseren Ich, eine Ent- 
scheidung herbeizuftihren, die oft als Wahl zwischen zwei Wegen® 


1) Ihm schreibt Hense sehr wahrscheinlich das bei Stobaéus HI 8, 20 er- 
haltene, fiir den Diatribenstil sehr charakteristische Stiick zu. *) Seneca 
De ben. VII 1,3 Ep. 64, 8, Dio Chrys. R. XVII Anfang. Vgl.S. 72. 3) Kpik- 
tet IL 10 behandelt das Thema oxédar tig et, vgl. I 6, 25. IIT 1, 22.23. M. Aurel 
VIII 52, Seneca Ep. 41, 7 ff. 82, 6, Persius HI 67. Ich zitiere hier und im fol- 
genden von vielen Belegen nur einige besonders charakteristische. 4) Seneca 
Rp. 6, der davon den Ausdruck ¢transfigurari gebraucht, 53, 8. 94, 48 (Mare Aurel 
VII 2 d&vaBravae). 5) O, Jahn zu Pers. III 56, Norden, Kunstprosa 8. 467. 
477. Diogenes’ Brief 30 und 12, G, Heinrici, Beitrige HI, Leipzig 1905, 8. 89. 
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dargestellt wird. Aber diese Bekehrung ist nur der Beginn eines 
fortgesetzten Prozesses der Erziehung und Selbsterziehung, der oft 
in durchgefiihrtem Vergleiche mit der Genesung des Kranken ’, mit 
einem zu immer entscheidenderen Siegen fiihrenden Kampfe? ver- 
glichen wird. Einkehr in sich selbst, Selbstprifung und Selbstbe- 
trachtung sind die bestandig empfohlenen Miltel der Selbsterziehung ; 
literarisch finden sie im Selbstgesprach ihren nattrlichen Nieder- 
schlag. Fiir die Methode dieser Seelenerziehung und fir die Ver- 
tiefung des Innenlebens, die sie fordert, charakteristisch ist die oft 
eingeschiarfte Forderung, am Abend jeden Tages dessen sittlichen 
Gewinn durch genaue Prifung festzustellen *. Alles was der einzelne 
erlebt und erfahrt, wird gemessen an den sittlichen Normen und 
Vernunftgrundsatzen. Und aus dem inneren Erlebnis erwachst der 
Trieb, sich andern gleichgestimmten Seelen mitzuteilen, die inneren 
Erfahrungen, Bekenntnisse, Beichte auszutauschen, in inniger Seelen- 
gemeinschaft andere zu férdern oder von ihnen geférdert zu werden. 
Diese Art philosophierender Gemeinschaft, wie sie Seneca darstellt, 
ist ganz individuelles Wirken von Mensch zu Mensch; der stoische 
Rationalismus hat sich mit ganz persénlichem Leben erfiillt. 

Die neue Diatribe hat ihre negative und positive Seite. Das 
Negative ist die alte Kritik der Gesellschaft und Kultur, meist nicht 
ganz so radikal und rigoristisch wie friher. Aber ihr positiver Ge- 
halt tiberwiegt. Unermidlich predigt sie ihre Grundsatze der sitt- 
lichen Erneuerung; sie wendet sie auch auf alle einzelnen Gebiete 
des Lebens regelnd und vorschreibend an und schafit in ihrer spateren 
Entwickelung in eingehender Kasuistik eine Art Pflichtenkodex. Der 
Reihe nach behandelt Hierokles die Pflichten gegen Vaterland, Eltern, 
Blutsverwandte, die Ehe, in einem verlorenen Teile auch den Haus- 
halt; und wir haben nur einen Ausschnitt dieses Werkes*. Die 
Grundsitze des naturgemifen Lebens fiihrt Musonius (und Ahnlich 
Philo) auf den Gebieten der Kleidung, Wohnung, Ernihrung bis ins 
einzelne, ja ins Kleinliche durch mit einer Lehrhaftigkeit, die das 
Gebiet der Adiaphora aufs fuferste einschrinkt. Ebenso behandelt 
er eingehend das Verhiltnis der Geschlechter zu einander und_ be- 


*) Wendland, Quaest. Musonianae S. 12, Zeller III 1 S. 767. 2) Vel. Se- 
neca Ep. 59, 7; E. Weber, Leipziger Studien X S. 136 ff. 178; Gerhard S. 191. 
*) Goldenes Gedicht 40ff., Seneca, De ira III 36, 1 (vgl. De vita beata 2, 2. 3), 
Epiktet HI 10,3; Fr. Leo, Der Monolog (Abh. Gitt. Ges. X 5) S. 112; Misch 
S. 268 ff. Mare Aurels Selbstgespriiche stellen solche fortgesetzte Selbstpriifung 
dar; bei Augustin und Gregor von Nazianz tritt sie spiiter in andern Formen 
auf. Zuriickziehung auf sich selbst, Beschiftigung mit seinem Innern empfiehlt 
Seneca oft. Dio Chrys. behandelt R. XX das Thema. Vgl. Misch S. 229 ff. 
*) Kine ibnliche Aufziihlung der Pflichtenkreise bei Plut. De liberis educ. 
10, Persius II 67 ff. und Epiktet IT 10 (Diog. Laert. VII 108. 109. 119. 120). 
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kampft mit reinen und strengen Grundsiatzen die schlimmsten Laster 
der antiken Welt und die Lassigkeit ihres moralischen BewuBtseins !. 

Dazu kommt eine ungeheure Fille in Predigt- und Traktatform 
behandelter Gemeinplatze, von denen ich nur einige Lieblingsthemata 
hervorhebe: Ermunterungsschriften zur Beschaftigung mit der Philo- 
sophie (xpotpentixot) und Trostschriften *, beide bis in die Sophistik 
zurtickreichend und in der christlichen Literatur sich fortsetzend. 
Oft wird das zeitgemaBe Thema behandelt, da8 die Verbannung 
kein Uebel sei*. Kynisch-stoisch sind die Themata, da® der Weise 
allein frei*, allein adlig sei®. Alter® und Freundschaft’ geben 
ergiebigen Stoff. Wie lebhaft und ernsthaft die Fragen der Erzie- 
hung behandelt werden, ist schon S. 74 erwihnt worden. Der sitt- 
lichen Erziehung dienten auch die Florilegien, die, seit hellenisti- 
scher Zeit beliebt, immer mehr nach einseitig moralischen Gesichts- 
punkten redigiert einen Schatz von Kernspriichen und erbaulichen 
Gedanken vermittelten. Das wertvolilste der uns erhaltenen, die 
Anthologie des Johannes von Stobi, die aber nur den spéten Nie- 
derschlag einer reichen ihr voraufliegenden Literatur darstellt, hat 
viel von den Traktaten der Popularphilosophie vor dem Untergange 
gerettet. 

Auch das religidse Element, in den Anfangen der kynischen 
Diatribe wesentlich durch die Negation der herrschenden Religions- 
formen und durch Polemik gegen Aberglauben vertreten, gewinnt 
im Zusammenhang mit der spater zu zeichnenden religiédsen Stré- 
mung eine gr6fere positive Bedeutung. Den anthropomorphen Gédtter- 
vorstellungen und dem naiven Bilderdienst wird ein geistiger Goltes- 
begriff, den AuBeren Zeremonien und den térichten Gebeten und 
Geliibden wird die Reinheit des Herzens als das beste Opfer, die 
Ergebung in den géttlichen Willen als das wahre Gebet gegenitiber- 
gestellt®. Wir finden hier starke Ansitze, »eine reine Religion auf 
dem Grunde der Philosophie zu erringen« (Misch S. 231). Panthe- 


1) Reiches Material aus der antiken Literatur tiber diese Fragen hat Prachter 

a. a. O. gesammelt. 2) Das Material aufgearbeitet von Hartlich und Bu- 
resch, Leipziger Studien XI. IX. 3) A. Giesecke, De philosophorum ve- 
terum quae ad exilium spectant sententiis, Leipzig 1891. 4) Archiv f. 
Gesch. der Philosophie I S. 509 ff. 5) Wendland, Beitrige S. 49 ff., Schtitze 
S. 64 ff. 6) Hense, Teles S. CX VII ff.; Fr. Wilhelm, Die Schrift des Jun- 
cus negt yvjews und ihr Verhiltnis zu Ciceros Cato, Programm Breslau 1911. 
7) Bohnenblust, Beitrage zum Topos Ilepi gtdiwce, Berner Dissert., Berlin 1905. 
8) Speziell den Gebeten der Menschen ist Persius 2. Satire (s. O. Jahns Kom- 
mentar und Houck, De ratione stoica in Persii satiris conspicua, Daventriae 
1894 S. 24 ff.) und Juvenals 10. gewidmet. Reiches Material fiir die Gedanken 
der religidsen Aufklarung geben H. Schmidt, Veteres philosophi quomodo iudi- 
caverint de precibus (Religionsgesch. Versuche und Vorarbeiten IV 1), Schiitze, 
Bonhiffer (besonders S. 341 ff.), Helm a. a. O. S. 91 ff. 121 ff. 350. 
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istische Mystik und Theodicee der Stoa werden die eine fiir Seneca, 
die andere fiir Epiktet die Grundlage ganz persdénlicher Religiositat. 

DaB viele unlautere Elemente in den Formen der philosophi- 
schen Propaganda sich breit machten und den Namen des Philo- 
sophen in Verruf brachten, ist schon S. 72 erwihnt worden’. Aber 
es fehlt auch nicht an Zeugnissen tiefen sittlichen Ernstes und auf- 
opfernder Gesinnung, mit denen die besten Vertreter der philosophi- 
schen Mission und ethischen Reformation ihren Beruf auffaften 
und erfiillten. Musonius fiihrte nach dem Berichte des Gellius * 
aus, wenn dem Vortrage des Philosophen wie dem des Rhetors in 
der iiblichen tiberschwanglichen Weise Beifall gespendet werde, sei 
dies das sicherste Zeichen, daB Redner und Hoérer keinen Gewinn 
hatten. Dann rede gar kein Philosoph, sondern ein Musikant blase. 
»Der Geist dessen, der einen Philosophen hort, findet, wenn die 
Worte niitzlich und férderlich sind und Heilmittel gegen Irrttimer 
und Laster beibringen, gar keine freie Zeit zu ttberstr6menden Lob- 
spriichen. Jeder Hérer des Philosophen muf, wenn er nicht ganz 
verdorben ist, wihrend seiner Rede Schauer und heimliche Scham 
und Reue, muf Freude und Bewunderung empfinden, Aussehen und 
Empfindung wechseln, je nachdem die Behandlung des Philosophen 
durch Beriithrung der gesunden oder der kranken Seiten seines Innern 
auf sein Gewissen wirkt.« Schweigen sei das Zeichen innerer Er- 
griffenheit und Bewunderung. — Hdéchst wirkungsvoll zeichnet 
Epiktet III 22 das Bild des kynischen Philosophen einem Schiiler, 
der die Philosophie zu seinem Berufe machen wollte*®: Wer ohne 
Gott eine so groBe Aufgabe iibernimmt, ist gottverhaBt und tber- 
nimmt nichts anderes, als sich 6ffentlich J&cherlich zu machen. 
Meinst du, Mantel und langes Haar, Ranzen und Stock und die 
polternden Scheltreden tun es, so irrst du. Stellst du dir die Sache 
so vor, so bleib’ fern davon. Geh’ nicht heran, es ist nichts fir 
dich. — Der Philosoph darf den gewéhnlichen Menschen nicht glei- 
chen. Er muf8 frei sein von Begierden und Leidenschaften, nichts 
kennen, das er zu verstecken oder dessen er sich zu schamen hatte. 
Seine Seele muf rein sein, und er mu8 auf dem Standpunkt stehen: 
Jetzt ist meine Seele der Stoff, den ich zu gestalten habe, wie der 
Zimmermann das Holz, der Schuster das Leder. Meine Aufgabe 
ist rechter Gebrauch der Vorstellungen. Der elende Leib geht mich 
nichts an, seine Teile gehen mich nichts an. Tod? Komme er, wann 
er will, iber’s Ganze oder einen Teil. Verbannung? Kann mich 


2) Zeller fit 1 S. 792 ff, Schiitze S. 6, Dio Chrys. R.. XXXII § 9—11. 
*) Noctes atticae V 1 (bei Hense S. 130), ahnlich Seneca, Hp. 52, 11 ff., Epiktet 


I 23, 37. *) Lehrreich ist der Vergleich mit Dio Chrys. R. LXXVIII 
§ 85—45. 
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denn jemand aus der Welt vertreiben? Er kann es nicht. Wohin 
ich auch gehe, da ist die Sonne, da ist der Mond, da sind die Sterne, 
Traume, Gétterzeichen, Verkehr mit den Géttern. — Aber damit nicht 
genug, der wahre Kyniker muB sich bewu8t sein, da er von Zeus 
her zu den Menschen geschickt ist als Bote (Zyyeios), sie tiber Giiter 
und Uebel zu lehren, ihnen zu zeigen, da8B sie in die Irre gehen 
und das Wesen des Gutes und des Uebels da suchen, wo es nicht 
ist, und nicht bemerken, wo es wirklich ist, und als Kundschafter 
(xatéoxoros), zu erkunden, was den Menschen freund und was ihnen 
feind ist. — Er muf wie auf eine tragische Biihne treten und mit 
Sokrates! rufen kénnen: Weh, ihr Menschen, wohin treibt ihr, was 
tut ihr, ihr Unseligen! Wie Blinde werdet ihr auf und ab getrieben. 
Den rechten Weg habt ihr verlassen und geht einen andern, sucht 
Zufriedenheit und Gltick, wo es nicht ist. Es folgt der eindringende 
Nachweis, da®B das Glick in den aufSeren Giitern nicht zu finden 
sei, dann § 38 der Uebergang zum positiven Teile: Wo ihr es nicht 
glaubt und wo ihr es nicht suchen wollt, da ist das Gut. Denn 
wolltet ihr, so wtirdet ihr es in euerm Innern finden und nicht 
drauBen umherschweifen und nicht das Fremde suchen, als gehére 
es euch. Kehrt in euer Inneres ein, macht euch klar, welche Vor- 
stellungen ihr von dem Gut habt. Ihr werdet finden, daB es seinen 
Sitz nicht haben kann im Leibe, dem so vielen Leiden unterworfenen 
Teile eures Wesens, sondern in der freien Seele. Die bildet aus, 
fiir sie sorget, da suchet das Gut. Doch wie kann man ohne Besitz 
und Kleidung, ohne Bedienung, obdach- und heimatlos, zufrieden 
leben? Seht mich an, ich bin ohne Obdach und Heimat, ohne Be- 
sitz und Bedienung. Ich schlafe auf bloBem Boden. Ich habe nicht 
Weib, Kind, Palast, ich habe nur Erde, Himmel und einen schabi- 
gen Mantel. Und was fehlt mir? Bin ich nicht heiter, bin ich 
nicht sorglos, bin ich nicht frei? Wann habe ich Gott oder Men- 
schen getadelt? Wann einem Vorwiirfe gemacht? Hat mich einer 
von euch verdrieBlich gesehen? Wie begegne ich denen, die ihr 
fiirchtet und die ihr bewundert? Nicht wie Sklaven? Wer meint 
nicht, wenn er mich sieht, seinen K6énig und Herrn zu sehen? — 
Das sind Worte, Charakter, Haltung des echten Kynikers. Das 
AuBere Gebahren tuts nicht. Darum prife dich, ob du die Kraft zu 
dem Berufe besitzest und ob Gott dir dazu rat. Der Beruf fiihrt 
auf eine groBe Hohe, aber auch durch harte Schlage. Denn auch 
die gehéren merkwiirdigerweise zum Berufe des Kynikers. Er muf 
Schlige empfangen wie ein Esel und dabei noch die ihn schlagen 

1) Gemeint ist der pseudoplatonische Kleitophon p. 407A. Solcher Hin- 


gang der Diatribe ist sehr beliebt; s. Weber, Leipziger Studien S. 203; Geff- 
cken S. 17. 
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lieben, als wire er aller Vater oder Bruder. Du aber, wenn dich 
einer schlagt, schreie vor allen Menschen: »O Casar, was tut man 
mir in deinem Frieden an! Geh’n wir vor den Prokonsul!« Aber 
wer ist dem Kyniker sonst Casar oder Prokonsul als Zeus, der ihn 
vom Himmel gesandt hat und dem er dient? Ist er nicht tber- 
zeugt, daB er ibn priift, was er auch alles zu leiden hat? Es wird 
dann ausgefiihrt, da8 es fiir diesen Standpunkt Krankheit und Tod, 
Armut und Leiden nicht gibt, daB auch die gewéhnlichen Bande 
der Freundschaft und Ehe ein Hindernis fiir den héchsten Beruf 
sind, auer in dem seltenen Falle, da8 Freund oder Gattin gleich- 
falls das kynische Ideal darzustellen vermégen. — Wie kann er 
dann aber, sagst du (§ 77), die Pflichten gegen die Gemeinschaft 
erfiillen? Bei Gott, sind die gré8ere Wohltater der Menschheit, die 
zwei oder drei rotzige Kinder in die Welt setzen, oder die alle 
Menschen nach Vermégen beaufsichtigen', was sie treiben, wie sie 
leben, wofiir sie sorgen, was sie pflichtwidrig vernachlassigen? Haben 
den Thebanern die, welche Kinder hinterlieBen, mehr geniitzt als 
Epaminondas, der kinderlos starb? Oder hat Priamos, der fiinfzig 
Taugenichtse erzeugte, oder Danaos oder Aeolus mehr fir die Ge- 
samtheit geleistet als Homer? Das Kénigtum des Kynikers ist es 
wert, um seinetwillen auf Weib und Kinder zu verzichten. Mensch, 
alle Menschen sieht er als Kinder an, die Manner als Sdéhne, die 
Weiber als Téchter. — Gewif fragst du mich auch, ob er sich am 
politischen Leben beteiligen wird?. Du Narr, kann’s eine gréfere 
politische Aufgabe geben, als die er erfiillt? Soll einer etwa vor 
den Athenern tiber Steuern und Einktinfte Reden halten, wenn er 
verpflichtet ist, sich mit allen Menschen zu unterreden, gleichviel, 
ob’s Athener, Korinther oder Rémer sind, und zwar nicht iiber 
Steuern und Einktinfte, nicht tber Krieg und Frieden, sondern iber 
Seligkeit und Unseligkeit, Glick und Ungliick, Knechtschaft und 
Freiheit? Wahrend er diese grof$e politische Aufgabe erfuillt, fragst 
du mich, ob er sich am politischen Leben beteiligen wird? So frag’ 
mich auch, ob er ein Amt bekleiden wird. Und ich antworte dir: 
du Tor, gibt’s ein héheres Amt, als das er austibt? — Auch der 
Koérper muf fiir den Beruf geeignet sein und die Wahrheit beweisen, 
da®B das schlichte, einfache, obdachlose Leben dem K6rper nicht 
schadet. »Siehe, auch dessen bin ich und mein Leib dir Zeuge.« 
— Nachdem dann Witz und Sarkasmus vom Kyniker gefordert ist, 
wird nochmals eingeschirft, daB seine Seele reiner sein mu8 als die 
Sonne. Nur das reine Gewissen und das BewuBtsein der Gottes- 
gemeinschaft gibt ihm die Kraft, zu seinen Briidern, Kindern, Ver- 


H 6 77 ot émoxonodvtec, Ss. 0. S. 821. *) S. 0. S. 43. 44, Seneca, De 
otio 3 ff. 
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wandten frei herauszureden. Und damit mischt er sich nicht in 
muBiger Vielgeschaftigkeit in fremde Angelegenheiten!, sondern er- 
fiillt seine eigenste Aufgabe. — Geduld muf der Kyniker so reich- 
lich besitzen, daB er den meisten gefithllos und wie ein Stein er- 
scheint. Niemand lastert, niemand schlagt, niemand beschimpft ihn. 
Denn all das trifft nur die Seiten seines Wesens, die er gar nicht 
als ihm zugehoérig betrachtet. — Solches Unternehmen setzest du 
dir vor. Darum, bei Gott, verschieb’ es und denke erst an deine 
Ausristung. Denke, was Hektor zu Andromache sagt: Geh’ lieber 
ins Haus und webe. »Der Krieg ist Sache der Manner, aller, doch 
meine besonders.« So kannte er seine eigene Bestimmung und die 
Schwiiche seines Weibes. 

Der tiefe Ernst der Berufsauffassung zeigt sich auch in den 
bewegten Klagen, die diese Erzieher tiber die sittliche Tragheit der 
Jugend, tiber den Abstand der Wirklichkeit vom Ideal einer durch- 
schlagenden erzieherischen Wirksamkeit laut werden lassen ”. 


3 DAS VERHALTNIS DER PHILOSOPHISCH-ETHISCHEN PROPAGANDA ZUM 
CHRISTENTUM 


Die sittliche Reformation, welche die philosophische Predigt zu 
wirken suchte, hat die von ihr bertthrten Seelen fiir das Christen- 
tum prddisponiert, den Boden fiir die Aufnahme der neuen Predigt 
bereitet, in der BekAmpfung des Polytheismus und in der Verktindi- 
gung einer geliuterten Religion und einer die individuelle Verant- 
wortung scharf betonenden reinen Sittenlehre Gedanken und Formen 
gefunden, die das Christentum vielfach sich zu eigen gemacht oder 
sich angepaBt hat. Die Verwandtschaft der Stimmungen wird schon 
dem Leser des soeben rekapitulierten Vortrages Epiktets auffallen. 
In Kap. X wird zu zeigen sein, wie weit, trotzdem starke prinzi- 
pielle Gegensatze nicht zu verkennen sind, die Stimmungen dieser 
reaktionaren Richtung des Heidentums dem Christentum entgegen- 
kommen. Es empfiehlt sich, schon hier die in der Literatur noch 
nachweisbaren direkten Beziehungen und Einfltisse hervorzuheben 
und damit das Bild der Geschichte jener Propaganda zu _ vervoll- 
standigen. 

Es ist natiirlich, daf das Christentum, als es in die hellenistische 
Kulturwelt einging, von dieser heidnischen Predigt, die ihm am 
Markte des Lebens entgegentrat, und von der fiir weite Kreise be- 
stimmten ethisch-religidsen Literatur bertihrt wurde. Ueberhaupt 
hat ja das Christentum, ehe die Héhen der antiken Literatur in 


aye Ge O75, Saud. 82h 2) Epiktet I 9, Persius III, auch Philo, De con- 
gressu erud. gratia § 64ff., p. 528 M. 
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seinen Gesichtskreis traten, von den volkstiimlichen Strémungen 
und von der unserer Kenntnis sich nur zu sehr entziehenden popu- 
laren und ephemeren Literatur der Zeit mannigfache Einwirkungen 
erfahren, und der von den niederen Regionen des Geisteslebens aus- 
gehende Einflu8 kommt fiir den Durchschnitt auch spater starker 
in Betracht als die Koryphien der Bildung. Spiter wird gezeigt 
werden, daB die Motive und Formen der Diatribe auf die neutesta- 
mentliche Briefliteratur gewirkt haben; es ist Heinricis Verdienst, 
in seinen Kommentaren zu Cor diese Beziehungen zuerst genauer 
verfolgt zu haben. Die Haltung der Altesten christlichen Predigt ist 
teils durch das jiidische Vorbild des Synagogenvortrages, teils durch 
die enthusiastischen Formen einer neuen Prophetie bestimmt. Der 
spiter in ruhigere Bahnen lenkende, aus Lehre und Ermahnung 
gemischte Vortrag hat dann dauernd den Einfluf der heidnischen 
Predigt erfahren und ist den Stadien ihrer Entwickelung gefolgt. 
Es war ja natiirlich, daf die Missionspredigt in dem bekannten 
Gedankenschatze der Diatribe einen gemeinsamen Boden der Ver- 
stindigung und Anknipfung suchte, wie es schon Lukas Paulus in 
der Areopagrede tun lift. In II Clem., in der Predigt des Alexan- 
driners Clemens ', in denen des Origenes? sehen wir besonders in 
paranetischen Partien Gedanken und Formen der heidnischen Dia- 
tribe benutzt. Im IV Jahrhundert ist dann die christliche Predigt 
ganz von den Kunstformen der Rhetorik beherrscht; Basilius, Gregor 
von Nazianz, Johannes Chrysostomos haben bei heidnischen Pro- 
fessoren der Rhetorik studiert. Manche Gedanken der Diatribe leben 
in neuen Formen fort, und der Einflu8 der Philosophie hat sich 
verstarkt. Zum Teil hangt das damit zusammen, daB als Gegen- 
gewicht gegen die Weltférmigkeit der Kirche die asketische Lebens- 
weise als Ideal anerkannt ist. Fir das »philosophische« Leben der 
Monche sucht man eine theoretische Begriindung, und man entnimmt 
sie der asketischen Moral der Stoa und des Platonismus. Weite 
Partien bei jenen Schriftstellern und noch bei Isidor und Nilus 
erscheinen als letzte Auslaufer der Diatribe. 

Die Act schon schildern (K. 17) Paulus’ Auftreten in Athen nach 
Art der Wirksamkeit jener Volksprediger. Auf dem Markte redet 
er taglich zu denen, die sich gerade einfinden; die epikureischen 
und stoischen Philosophen sind bald auf den Schwiitzer, der ihnen 
mit einer neuen Lehre Konkurrenz macht, erbost. Wirksamkeit, 


') S. E. Schwartz, Hermes XXXVIII S. 90 ff. Die in der Diatribe beliebte 
Parataxe z. B. quis dives salvetur S. 11, 14. 18, 31 ff. Barnard. 2) eZee 
die Jeremiashomilieen S. 94, 16. 81, 25 ff. 149, 15. 16 Klost. Daf auch in ande- 
ren Gattungen, z. B. in den Apologien, Einfliisse der Diatribe nachweisbar sind, 
sei nebenbei bemerkt. 
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Lebensart, Auftreten der freien christlichen Prediger der alten Kirche, 
die von Gemeinde zu Gemeinde wanderten, glich auferlich dem 
Treiben der heidnischen Volksprediger, und es war natiirlich, dab 
die Formen und Gewohnheiten der heidnischen Propaganda in den 
Dienst der christlichen Mission gestellt wurden und ihr zugute 
kamen!. In den clementinischen Homilien z. B. wird der christ- 
liche Prediger oft wie der kynische als Gottes Herold bezcichnet 
und beginnt wie dieser auf offener StraBe seine Rede mit vernehm- 
licher Stimme (fodv)*; der Bischof wird als Seelenarzt bezeichnet®. 
Auf den Vorwurf des Celsus, daB die Christen sich an die untersten 
Schichten des Volkes gleich Marktschreiern wenden, erwidert Origenes 
(III 50) mit einem Vergleich der christlichen Prediger mit den kyni- 
schen, die sich ja auch 6ffentlich, wie es heifSt aus Menschenliebe, 
mit ihrer Rede an die ihnen gerade Entgegenkommenden‘ und an 
die Ungebildeten wenden. Und auch von heidnischer Seite scheint 
die Parallele gezogen worden zu sein. Galen® vergleicht die Christen 
mit den Philosophen, besonders wegen ihrer mutigen Todesverach- 
tung und wegen ihrer Askese. Dagegen ist es zweifelhaft, ob Ari- 
stides ®, wenn er seine kynischen Gegner mit den »Gottlosen in 
Palastina< vergleicht, die auch an die héheren Machte nicht glauben, 
dabei neben den Juden auch an die Christen denkt. 

Peregrinus Proteus tritt nach Lucians Darstellung (K. 15 ff.) zuerst 
als kynischer Philosoph auf, schlieBt sich dann der Christengemeinde 
an und geht nach einem Konflikt mit dieser wieder zum Beruf des 
kynischen Volkspredigers tiber. Der Kyniker Crescens sieht in den 
christlichen Predigern offenbar unbequeme Konkurrenten’. Und spater 
schleicht sich Maximus dadurch, daf er im Kostttm des kynischen 
Philosophen das Christentum verktindigt, in das Vertrauen des Gre- 
gor von Nazianz ein, der ihn dann als einen Heuchler bekampft hat *. 


1) Vel. auch Act 199 Paulus’ Auftreten in der Schule des Tyrannos. 
2) K. 7 dypocin otag éBéa Aéywv (Tert. De pallio 5 S. 951 Oehler). Aehnliche 
Wendungen und besonders das Schreien (Juvenal II 37) oft vom kynischen Pre- 
diger gebraucht. 3) K. 2. 64 wg iatpdg Emoxentopevog (0. S. 821”). 4) Sypo- 
cig mpdg tOdS TapaTLYYdvOVTAG Starheyopevor, vel. Act 1717, oben S. 76. 89. Man 
vergleiche, um sich die Analogieen klar zu machen, Harnacks Behandlung der 
christlichen Lehrer, Mission? I, besonders S. 291. 5) Norden, Antike Kunst- 
prosa 8. 518, Kalbfleisch in der Festschrift fiir Gomperz, Wien 1902 S. 96 ff. 
6) S. Norden, Jahrb. Supplement XIX S. 404 ff., nach dem Harnack, Mission I? 
S. 410 zu berichtigen sein wird. Das fortdauernde Schwanken in der Frage, 
ob Aristides in seinen Gegnern Kyniker oder Christen schildere, zeigt, wie 
Norden bemerkt, wie nah sich beide Richtungen beriihrten. — Dafi auch die 
christliche Askese neben der Steigerung des Schamgefiihls Ausartungen kyni- 
scher Schamlosigkeit hervorgebracht hat, hat Reitzenstein, Wundererzaihlungen 
S. 65 ff. gezeigt; vgl. dazu Intern. Wochenschrift 17. Juni 1911. *) Justin 
Apol. II 3, Tatian 19. 8) Norden a. a. O. S. 403, 404. 
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Das Wort Augustins (De civ. dei XIX 19), daB die Kirche die zu 
ihr tibertretenden Philosophen nicht ndétige, Tracht und Lebensweise 
zu andern, gilt auch fiir die friiheren Zeiten. Athenagoras wird im 
Titel seiner Apologie als athenischer Philosoph bezeichnet und soll 
im Tribon das Christentum verkiindet haben. Der Uebergang des 
Justin von der Philosophie zum Christentum hat die Bedeutung 
eines typischen Falles; und so sehr er seine Bekehrungsgeschichte 
stilisiert haben mag, diirfen wir mindestens sein friheres Verhiltnis 
zum Platonismus als Tatsache hinnehmen, weil es die Genesis seiner 
Theologie erklirt. Ein Abnlicher Uebergang wird fir Pantanus be- 
zeugt (Eus. K. G. V 10, 1), und Heraklas wie Tertullian tragen den 
Philosophenmantel] '. Tertullian verteidigt die Philosophentracht in 
einer satirisch gefirbten Diatribe, die sicher eine nichtchristliche 
Vorlage ziemlich treu wiedergibt®. Origenes erscheint den Heiden 
als Philosoph, und seine Lebensschicksale und die Formen seiner 
Wirksamkeit erinnern vielfach an Plotin. Den Philosophen, die zum 
Christentum iibertraten, bot das freie Lehramt der Alteren Kirche 
die Méglichkeit einer den Formen ihres friheren Berufes verwandten 
Tatigkeit, und auch einen Teil ihres geistigen Besitzes konnten sie 
hintbernehmen. Die Anpassung des Christentums an die verwandten 
Gedanken heidnischer Aufkliérung und Philosophie, seine Darstellung 
als die Religion der Vernunft und als eine Philosophie muBte sich 
im BewubBtsein solcher Manner unwillkiirlich vollziehen. 

Das Christentum selbst hat seine Verwandtschaft mit Lehren 
und Grundsitzen der heidnischen Moralisten empfunden, ja der 
Uebereinstimmung der christlichen Offenbarung und der Philosophie 
oft einen tibertriebenen Ausdruck gegeben*, der, so leicht er sich 
aus der notwendigen Mischung des antiken Erbes mit dem neuen 
christlichen Besitze erklart, unbefangener Priifung nicht standhalt. 
Die Rezeption von Schriften und Gedanken heidnischer Moralisten 
wie die Reklamation der Personen fiir das Christentum ist fiir das 
Verhaltnis zur heidnisch philosophischen Aufklirung besonders 
charakteristisch. Tertullian sagt, Seneca sei oft christlich; die lateini- 
schen Apologeten haben viel von seiner Moral und Religiositit tiber- 
nommen. Das Gefiihl fiir Senecas Verwandtschaft mit der christ- 
lichen Lehre hat zu der Falschung seines Briefwechsels mit Paulus 4 
den AnlaB gegeben und Hieronymus bestimmt, ihm einen Platz 
unter den christlichen Schriftstellern einzuriumen. Auch fiir Musonius 
und Epiktet haben wir gleich giinstige christliche Urteile> und 


Eus. VI 19, 14, Tert. De pallio. *) S. Geffcken S. 58 ff. 5) Bei- 
spiele bei Hatch, Griechentum und Christentum S. 91; Harnack, Mission? 1 
S. 246. 307. *) Zuletzt hat tiber ihn Bickel, Rh. M. LX S. 505 ff. gehandelt. 


Cl 


*) S. Henses Musonius S. XXIX, Schenkls Epiktet S. XVIII#f. 
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konnen es daher begreifen, daB Clemens die Grundziige seines bis 
ins einzelne ausgefiihrten Idealbildes christlicher Lebensweise zum 
Teil wortlich den Voriragen des Musonius entlehnte, daB die beiden 
christlichen Ueberarbeitungen des Handbuches Epiktets ein wirk- 
liches Bediirfnis befriedigten. Die heidnischen Florilegien bilden eine 
Fundgrube ethischer und religiéser Weisheit und werden zu groferer 
Beweiskraftigkeit auch christlich interpoliert?. 

Immer wieder und wieder treten Versuche auf, die Bekannt- 
schaft des Seneca, Epiktet*, Mare Aurel mit der christlichen Lehre 
zu beweisen und die Richtung ihrer Weltanschauung und Lebens- 
auffassung aus christlichem Einflusse zu erklaren. Die Ueberein- 
stimmung betrifft aber fast durchweg Gedanken, die im Zusammen- 
hange des stoischen Systemes wurzeln und zum Teil im 4lteren 
Stoizismus nachweisbar sind. Auch die vorchristliche Diatribe zeigt 
schon ahnliche Beriithrungen mit christlichen Gedanken, und der 
Bestand unserer triimmerhaften Ueberlieferung nétigt zu der An- 
nahme, da® vieles, was man als christlich in Anspruch nehmen 
moéchte, nur zufallig in der dlteren Literatur nicht vertreten ist. 
Genaueres Zusehen lehrt, daB die Uebereinstimmung in einzelnen 
Lehren gr6é8er ist als in den Grundsdtzen und daf 6fter verwandte 
Satze aus recht verschiedenen Prinzipien abgeleitet sind. Aber das 
Material, das jene im Resultat verfehlten Untersuchungen zusammen- 
gebracht haben, ist zum Teil geeignet, die Tatsache zu bestatigen, 
da8 die popularphilosophische Propaganda in weiten Kreisen eine 
geistige Atmosphare geschaffen hat, die zur Erklarung der raschen 
Fortschritte des Christentums und seines Verhaltnisses zur Philo- 


1) §. Hlter, De gnomologiorum historia (Bonner Univ:-Programme seit 1892) 
und meinen Bericht Byzant. Zeitschr. VI 445 ff. (Usener, Rh. Mus. LV S. 337). 
Die Spriiche des Sextus scheinen die christliche Ueberarbeitung einer heid- 
nischen Grundlage zu sein, s. Theol. Lit.-Zeit. 1893 Sp. 492 ff. *) Vel. 
meine Rezension von Zahns Schrift, Der Stoiker Epiktet und sein Verhaltnis 
zum Christentum, Leipzig 1895, Theol. Lit.Zeit. 1895 Sp. 493 ff. Ich hebe noch 
einige interessante Bertihrungen hervor: Epiktet 19,7 xovev gayw, gyst, 19 étay 
yoptacIte oijpepov, xabyove xAdovteg mepl rig abptov, nodev gayyte, vgl. Mt 626 ff. 
Epiktet I 29, 31 Vergleich mit den Kindern (Mt 111s), IT 18, 15 und M. Aurel 
III 2 (Seneca Dial. Ii 7, 4) Verwerfung des liisternen Blickes (Mt 52s). Anderes 
bespricht Bonhéffer in seinen friiheren Schriften und in dem oben genannten 
Werke. — Seneca, De remediis fortuitorum (die ganze Schrift ist charakte- 
ristisch fiir die Bevorzugung der Parataxe und kleiner Kola) 10: ,pauper sum*. 
nihil deest avibus, pecora in diem vivunt. Minucius Felix 36, 5 aves sine patri- 
monio vivunt et in diem pascuntur benutzt Seneca, nicht, wie man friiher glaubte, 
Mt 626. Parallelen zu Mt 712 n&v ody bau édyv DéAytE (va morHarv Opty of dvdpwrat, 
odtm¢ xat dpete noretce adtote hat zuletzt Heinrici, Beitrige Ill S. 86 gesammelt; 
vgl. Wendland, Jahrb. Suppl. XXII 713%. Le 639 (und Parallelen), vel. Sextus 
Emp. S. 605, 23 Becker a 088% 6 weddg tov tuprdy 6dyyetv (Bbvara). 
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sophie beriicksichtigt sein will. Ich komme darauf bei der Frage 
nach dem EinfluB der jiidischen Diaspora zuriick. 


VI 
HELLENISTISCHE RELIGIONSGESCHICHTE 


OGruppPE, Griechische Mythologie und Religionsgeschichte, Miinchen 1906 
(Handbuch der klassischen Altertumswissenschaft V 2), 1923 S. Diese neueste 
Darstellung ist als erster Versuch einer umfassenden historischen Darstellung 
und als iiberaus reiche Materialsammlung fiir den Forscher unentbehrlich, so 
anfechtbar auch manche der leitenden Grundsitze sind. — Zur Orientierung ist 
zu empfehlen UvWinamowi1tz, Geschichte der griechischen Religion, im Jahr- 
buch des Hochstifts zu Frankfurt a. M. 1904, ERounpE, Die Religion der Griechen, 
Kleine Schriften II 314—339, S. WipEs Abrifi, Griechische und rémische Reli- 
gion, Einleitung in die Altertumswissenschaft II, Leipzig 1910 S. 191—290. — 
RoscuHer, Lexikon der griechischen und rémischen Mythologie, Leipzig 1884 ff. 
— Die Geschichte der griechischen Vorstellungen von dem Leben der Seele 
nach dem Tode stellt RonpEs Meisterwerk Psyche (3. A. Tiibingen und Leipzig 
1903) dar, das weite Gebiete der griechischen Religionsgeschichte aufhellt. — 
HUSENER, Gitternamen, Bonn 1896, gibt besonders wertvolle Gesichtspunkte fiir 
die Geschichte des religidsen Synkretismus und die Wirksamkeit monotheisti- 
scher Tendenzen. Vgl. die ausftihrliche Inhaltsangabe in Christl. Welt 1899, 
Nr. 32. 33. — FGWELCKER, Griech. Gétterlehre, 3 Bde, Géttingen 1857—1863. — 
ALoBEcK, Aglaophamus sive de theologiae mysticae Graecorum causis, Kénigs- 
berg 1829. Hine Sammelstitte religionsgeschichtlicher Forschung ist, besonders 
seit seiner neuen Organisation (Bd. VII), das Archiv fiir Religionswissenschaft, 
auf dessen Berichte besonders hingewiesen sei. — Hs kiénnen hier nur die vor- 
herrschenden Strémungen gezeichnet werden, wie sie in den Mittelpunkten der 
Kultur hervortreten. Die entlegenen Landschaften werden natiirlich oft erst 
spit oder gar nicht von diesen Strémungen beriihrt, und die Inschriften geben 
ein sehr viel mannigfaltigeres Bild und bezeugen vor allem neben einer Fiille 
von Singularitiiten das unveriinderliche Fortleben der alten Religionsformen 
im volkstiimlichen Glauben, 
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Die bei den Griechen selbst herrschende Vorstellung, als wenn 
Homer der Zeuge der iltesten griechischen Religion sei, ist nur ge- 
eignet, das wahre Verstiindnis und die Geschichte der griechischen 
Religion zu verdunkeln. Eine lange religidse Entwickelung liegt vor 
Homer, aber ihre Geschichte laft sich nicht schreiben. Denn sparlich 
zerstreut liegen die Reste zum Aufbau solcher Geschichte. Riick- 
schlisse aus den spiter fortwirkenden Kraften auf die urspriing- 
lichen Wurzeln der Religion, psychologische Konstruktion, Benutzung 
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der Analogien anderer primitiver Religionen zum _ geschichtlichen 
Verstandnis der Reste alterer Entwickelungsstufen miissen schlieb- 
lich das meiste tun, um einen Proze8 vorstellbar zu machen, der 
sich nicht im Lichte der Geschichte vollzogen hat. Sicher hat der 
EinfluB fremder Religionen, besonders der vorgriechischen Bevélke- 
rung, eine Rolle gespielt; aber bei der griechischen Fahigkeit, das 
Fremde sich zu assimilieren und innerlich anzueignen, ist er nur 
in seltenen Fallen sicher zu fassen. Als gewisse Erkenntnis darf man 
heute bezeichnen, daB am Beginne der Entwickelung auch bei den 
Griechen nicht etwa, wie man friither annahm, ein urspriinglicher 
Monotheismus stand. Monotheistische Tendenzen kénnen sich erst 
auf Grund einer langen religidsen Entwickelung herausbilden und 
durchsetzen, und sogar der griechische Polytheismus der homeri- 
schen Dichtungen hat sich erst auf der breiten Grundlage niederer 
Glaubensformen, roherer Vorstellungen von Geistern und Damonen 
erhoben, die auch als Unterschicht des Glaubens sich vielfach lebendig 
erhalten haben. Wo der primitive Mensch Wirkungen beobachtet 
und erlebt, die er nicht erkl4aren kann, in der Gewalt des Feuers, 
im Blitz und Donner, Regen und Sturm, im flieSenden Wasser und 
im wogenden Meer, empfindet er eine ratselhafte Macht, die starker 
sein mu als der Mensch, weil sie sich nicht fassen und greifen 
l4Bt. Er stellt sich als Traiger der Kraft ein Wesen vor, das er 
nach Analogie des eigenen Wesens mit Bewuftsein und Willen be- 
gabt denken mu. Eine Fille von Seelenwesen, die hinter den 
Phanomenen stehen, projiziert er in die Natur. Die gestaltende 
Phantasie faBt die G6tterpersonen in immer scharfere Umrisse. Je 
nach den Wirkungen und natiirlichen Bedingungen ihrer Erschei- 
nung gibt sie ihnen menschliche, tierische oder abenteuerliche 
Mischgestalt, gibt ihnen den Eigennamen und sichert sich durch 
eine ihnen bequeme Wohnstatte ihre Gegenwart und Hilfe, ersinnt eine 
Fille von Mitteln, sich die Gottheit willfahrig zu machen. Erfah- 
rungen, die yom Seelenleben ausgehen, bereichern die religidse Vor- 
stellungswelt. Die Ratsel des Entstehens und Vergehens des einzelnen 
Menschenlebens, das Gefiihl dauernder Nahe auch des Verstorbenen 
fiihrt zu dem Glauben, da$ hinter dem sichtbaren Wesen des Men- 
schen ein den Tod itiberdauerndes héheres Doppelwesen stehe; 
Traumleben und Erfahrungen des Heraustretens dieses Wesens in 
den ekstatischen Zustanden entwickeln ihn fort zur Annahme des 
Gottlichen im Menschen und zum Kult des Verstorbenen. Es ist 
ein langer und keineswegs geradliniger Prozef fortschreitender 
Differenzierung und Ausgestaltung, festerer Bestimmung und Erweite- 
rung der Wirkungsspharen, lokaler Ausbreitung und Ausgleichung, 
Zuriickdrangung der physischen Potenzen durch geistige und sittliche, 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. vi 
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der die Religion der historischen Zeit geschaffen hat. Die Beobach- 
tung des regelmabigen Wechsels von Tag und Nacht, der Wieder- 
kehr der Jahreszeiten, der gleichartigen Bewegung der Himmelslichter 
hat der Entwickelung der religidsen Vorstellungen die Richtung 
vom Einzelnen und Zufiilligen auf das Gleichartige und Allgemeine, 
von den beschrinkten zu universaleren G6ttern gegeben. Wie jener 
ProzeB unbewu8t den Fortschritt der gesellschaftlichen Formen, des 
GemeinbewuBtseins, der Sittlichkeit in sich aufnimmt, so verhillt 
er dem spiiteren Glauben wie der modernen Forschung den urspriing- 
lichen Gehalt und Wert der Gétter. 

Ausgleichend auf die nach Landschaften, Kantonen, Stadten 
mannigfach differenzierten Vorstellungen und Brauche hat die 
homerische Dichtung gewirkt, weil sie bald ein panhellenischer 
Besitz wurde. Nur durch ihren Einflu8 wurde eine hellenische 
Religion geschaffen. Die Gétter der lokalen Kulte wurden zuriick- 
gedringt. Die Olympier nahmen manche dieser Gestalten in sich 
auf; andere Lokalgétter wurden den grofen Géttern untergeordnet 
und sanken in die niedere Sphaére damonischer Wesen herab. Die 
Entwickelung nimmt die Richtung auf eine wesentlich durch Homer 
reprasentierte Einheit. 

Trotz ihres starken FEinflusses auf das religidse Empfinden 
der folgenden Zeiten ist die homerische Gé6tterwelt urspriinglich 
nicht das treue Abbild wirklich lebendigen Glaubens. Sie ist das 
Erzeugnis einer mit den Traditionen frei schaltenden und sie kiinst- 
lerisch gestaltenden Dichtung, die im Spiele der Phantasie auch auf 
religidsem Gebiete eine Gesellschaft voraussetzt, die selbst nicht 
mehr sich religids gebunden fihlt. Mit allem Zauber der Poesie 
und Glanz der Schénheit haben die Rhapsoden die Gétter umkleidet, 
und die kiinstlerische Ausgestaltung und Verklarung der Gétterwelt 
hat reinigend und léuternd gewirkt: In dieser lichten und heitern 
Welt ist fir die grauenhaften Mifgestalten des alten Glaubens, fir 
seine rohen Briéuche, fiir das wirre Gespenstertreiben kein Platz 
mehr. Aber gelegentlich werfen die Vorstellungen einer ganz anderen 
Glaubenswelt tiefe Schatten in die hellen Regionen dieser Poesie, 
und die Widerspriiche lassen noch deutlich erkennen, daB die 
homerische Gétterwelt sich emporhebt tiber den Strom lebendiger 
religiéser Entwickelung als ein Gebilde vollendeter, aber nicht durchaus 
in religidsen Motiven wurzelnder Kunst. 

In den unteren Schichten des Volkes, besonders in Hellas, tritt 
uns in der nachhomerischen Zeit eine ernstere Lebensauffassung 
und eine tiefere Frémmigkeit entgegen; sie konnte von den Géttern 
Homers, die durch die Vermenschlichung doch auch ihrem urspriing- 
lichen Wesen entfremdet und entheiligt schienen, sich nicht befriedigt 


Wesen homerischer Religion. Griechische Mystik 99 


fihlen. Seelenkult und chthonische Machte sind hier lebendig. 
In Hesiods Dichtung wird der Schrei nach Gerechtigkeit und zu- 
gleich nach der Gottheit laut. Religidse Reformatoren, Propheten, 
Katharten treten als Apostel einer sittlich gehobenen Frémmigkeit 
oder einer in Alteren Keimen der Volksreligion vorbereiteten Mystik 
auf, und Delphi wirkt lauternd auf Religion und Sitte. Der stérkste 
Faktor in dieser gewaltigen religidsen Bewegung ist die Ausbreitung 
des Dionysoskultes. In der enthusiastischen Dionysosreligion findet 
der Mensch ein tieferes persénliches Verhdltnis zu dem Gott, der 
den Herzen der Armen und Elenden n&her steht als die aristokrati- 
schen Olympier, der in den Wonnen der Ekstase ihn zu sich erhebt 
und ihn in den Momenten des gesteigerten Daseins, der Einigung 
mit der Gottheit, die Néte des Lebens vergessen laBt. Das Erlésungs- 
bedtirfnis des Menschen und die ungeheure Steigerung des Innen- 
lebens hebt damit an. Die mystische Theologie der Orphiker fa8t 
seit dem VI Jahrh. das religidse Erlebnis in feste Formen und ver- 
kiindet die Lehre von den Schicksalen der Seele, die, durch eigene 
Schuld in den Kerker des Leibes gebannt, zu leidvollem Dasein 
verurteilt ist, aber durch Reinigungen von den irdischen Schlacken 
befreit, im Tode die Erlésung und Erhebung zu einem seligen 
Dasein erreichen kann. Die jenseitige Vergeltung, die nach gerech- 
tem Gericht geiibt wird, ist der Ausgleich der auf Erden herrschen- 
den Ungerechtigkeit. Diese innerliche Frémmigkeit, die aus den 
rohen und elementaren Formen der ekstatischen Religion hervor- 
gegangen ist, aber von den unreinen Schlacken sich befreit hat, ist 
seitdem eine machtige Strémung, wie ihr verschiedenartiger Einflu8 
auf Pythagoras, Pindar, Empedokles zeigt. Ihre héchste Vollendung 
und abgeklarteste Gestalt erlangt sie in Platos grandioser Dichtung 
von den Schicksalen der Menschenseele. Die Fortsetzung dieser 
Str6mung und ihr Anschwellen in der nachchristlichen Zeit werden 
wir spater zu verfolgen haben. 

Wahrend die mystische Frémmigkeit auf ganz neuen Wegen 
die Befriedigung tieferer religidser Bediirfnisse sucht, tritt die Speku- 
lation der ionischen Denker in bewuf8ten Gegensatz zum herrschen- 
den Polytheismus und zur homerischen Dichtung. Freilich geben 
im Grunde dieselben Ratsel des menschlichen Daseins und des 
Kosmos, die in den primitiven Formen des mythischen Denkens 
und in den systematisierenden Versuchen theologischer Dichter 
zuerst ibre Erklarung fanden, auch den Ansto®8 zum Erwachen der 
wissenschaftlichen Spekulation. Der Uebergang der religidsen in 
die wissenschaftliche Welterklarung ist ein flieBender und allmah- 
licher. Beide Strémungen durchkreuzen sich vielfach und laufen 
einander parallel. Und wenn die Spekulation in ponte, wo die 
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persische Invasion den Prozef der Befreiung des Individuums aus 
den Schranken der traditionellen Gebundenheit vollendet hatte (S. 11), 
die Lésung der Probleme auf ganz neuen Wegen und vielfach in 
ausgesprochenem Gegensatz zur religiédsen Tradition sucht, so ist 
sie doch in der Fassung der Fragen, der Formulierung der Satze, 
dem Ziele einheitlicher Welterklarung und dem kihnen Fluge der 
das Weltall umspannenden Phantasie trotz alles Gegensatzes von 
der mythischen Richtung des Denkens beeinflu8t, auch wo sie sich 
dessen nicht bewuBt ist. Es ist kein Zufall, daS auf die freie, ofter 
an Frivolitét streifende Behandlung der Géttermythen durch die 
ionischen Rhapsoden die energische Kritik der ionischen Wissen- 
schaft folgt. Beide Erscheinungen sind aus derselben Geistesrichtung 
hervorgewachsen und Symptome der fortschreitenden Emanzipation 
des Geistes von der religidsen Gebundenheit. Xenophanes! stellt 
dem Polytheismus seine eine vollkommene Gottheit gegentiber, den 
Sterblichen an Gestalt und Gedanken nicht vergleichbar. Er erweist 
drastisch den Widersinn anthropomorpher Gétter. Er bekampft den 
verhangnisvollen Einflu8, den die Autoritat Homers und Hesiods 
ausiibt, die den Géttern alles angehaingt haben, was bei den Men- 
schen ftir Schimpf und Schande gilt, stehlen und ehebrechen und 
sich gegenseitig betriigen. Und dieselbe Richtung verfolgt Heraklit ”, 
wenn er Homer aus den Preiswettkimpfen ausgeschlossen wissen 
will und die Autoritét der Sanger bekimpft. Die Kritik ruft die 
Apologetik ins Leben: Im V Jahrhundert suchen erfinderische Képfe 
den Widerspruch homerischer Religion zur fortgeschrittenen Sittlich- 
keit und Fré6mmigkeit durch allegorische Umdeutung zu lésen. Wir 
sehen deutlich: Homer wird zum Problem, weil seine Verteidiger 
wie seine Gegner die Poesie nicht mehr naiv zu genieSen wissen, 
weil die Schitzung der Poesie den Dichter auch mit dem Nimbus 
religidser Autoritat umgeben hat. Wir beobachten hier die ersten, 
freilich noch schwachen, Ansitze zu einer Art Buchreligion, und 
sofort tauchen auch die Schwierigkeiten auf, mit denen eine solche 
stets zu kampfen hat. Das Buch findet nur den Ausdruck der Sitt- 
lichkeit und Frémmigkeit seiner Zeit und seiner Umgebung und 
widerspricht leicht dem Bewuftsein spiterer Zeiten. Der Wider- 
spruch fihrt auf der einen Seite zur Bekimpfung und Verwerfung 
der Autoritat, auf der andern zur Verteidigung mit den Mitteln der 
Anpassung und Umdeutung. 

Das neue Erlebnis der mystischen Religiositat und die ver- 
standesmafige Kritik und Aufklarung fiihren in verschiedener Rich- 
tung tber die alten Traditionen hinaus; beide sind Symptome tieferer 


*) Diels, Die Fragmente der Vorsokratiker I?, Berlin 1906. Fr. 23. 10—16. 
*) Ebenda Fr. 42. 104 (40. 57). 
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Regungen individuellen Lebens. Auf dem Wege der Steigerung des 
individuellen Lebens, der Vertiefung persénlicher Erfahrung voll- 
ziehen sich auch die weiteren Fortschritte der Religion. Die rech- 
ten Formen fiir die Verehrung der Gétter hat der Staat festgesetzt. 
Das Gefihl fiir die héhere Sanktion der sittlichen und_ staatlichen 
Ordnungen und fiir die Werte der Gemeinschaft kénnen in einem 
kraftigen Staatsleben wie dem Athens einen starken Ausdruck finden, 
Aber der Staat wacht nur tber der Erfiillung der A4ufSeren Pflichten 
gegen die Gdétter, das innere Verhaltnis zu den Géttern bleibt dem 
Individuum tiberlassen. So offenbart sich das persénliche religidse 
Leben auf der Hohe der athenischen Kultur in den reichsten 
Schépfungen: die kiinstlerische Verkl4rung der Religion ftihrt zu den 
Gétteridealen der bildenden Kunst. In den dionysischen Festdich- 
tungen stellt sich der ganze Reichtum des individuellen Gefiihlslebens 
dar. Die Tragédie gibt den alten Mythen einen immer neuen Ge- 
halt, indem sie die religidsen, sittlichen, sozialen Probleme einer 
fortgeschrittenen Zeit in den Mythus tragt. Die Spannung zwischen 
Altem und Neuem tritt in dem Ringen mit den mythischen Stoffen 
deutlich hervor, so verschieden auch die Konflikte gelést werden: 
Aischylos legt in kithner Spekulation die Entwickelung in die Gét- 
terwelt selbst hinein. Im Verzicht auf die Lésung der Ratsel und 
in frommer Ergebung in den unerforschlichen Ratschlu8 der Gétter 
findet Sophokles seinen Frieden. Euripides geht zum Angriff auf 
den Mythos selbst vor und zersprengt damit die Kunstform der 
Tragédie. Sie ist nun tot, weil das fortgeschrittene BewuBtsein sich 
vom Mythos gelést hat. Alle kiinstlichen Versuche der Demokratie, 
die altglaubige Frémmigkeit zu beleben und die Befreiung der Gei- 
ster niederzuhalten, konnten die unaufhaltsame Entwickelung nicht 
hemmen. 

Der gesteigerte Individualismus der athenischen Aufklérung wendet 
sich, wie gegen den Staat (S. 13. 38. 47), so auch gegen die Religion 
und will ihr Problem an der Wurzel fassen. Die Kritik der tiber- 
lieferten Traditionen schreitet fort zu einer allgemeinen Fassung des 
Problems der Religion, und die Antworten auf die Frage nach dem 
Recht und der Wahrheit der Religion driicken die verschiedensten 
zwischen zurtickhaltender Skepsis und offen ausgesprochenem Un- 
glauben liegenden Auffassungen aus. An Stelle der absoluten Normen 
treten die relativen Schitzungen. Man erkennt, wie viel von den 
vaterlichen Traditionen und Institutionen historisch geworden, durch 
menschlichen Willen geschaffen ist. Kann das alles also noch als 
absolut giiltig, naturnotwendig, als géttliches Gebot erscheinen? 
Spricht nicht der Widerstreit der Sitten und Einrichtungen ver- 
schiedener Volker und Stimme dafiir, daB es auf dem Gebiete des 
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Konventionellen tiberhaupt keine Wahrheit gibt? Auch auf religidsem 
Gebiete ist diese Betrachtung mit dem dieser Zeit eigenen, keine 
Konsequenzen scheuenden Radikalismus durchgefiihrt worden. Zu 
allen Zeiten ist Menschen, denen einseitig verstandesmabige Bildung 
und Kritik die Fahigkeit religidsen Fiihlens und Nachfihlens er- 
stickt hat, die Religion als ein so seltsames und tberfliissiges Er- 
zeugnis erschienen, da8 sie den eigenen Defekt als den ursprting- 
lichen und normalen Zustand voraussetzen und eine einmalige 
Genesis der Religion als menschliche Erfindung, ihre Ausgestaltung 
und Verbreitung als menschlichen ProzeS der Entwickelung und 
Uebertragung vorstellen zu mtissen glaubten. Die rationalistischen 
Theorien der Entstehung von Staat und Religion sind im Grunde 
alle schon zur Zeit der Sophistik aufgestellt worden. Wahrend die 
Ausbildung des politischen Denkens und des historischen Sinnes 
auf politischem Gebiet sie iberwunden hat, wirken sie auf religidsem 
Gebiet selbst in der Wissenschaft immer noch nach. Demokrit? 
sieht in der Furcht, welche die Wettererscheinungen, Blitz und 
Donner, Kometen, Sonnen- und Mondfinsternis, im primitiven Men- 
schen erregen, ein Motiv des Gétterglaubens. Nach Prodikos hatten 
die Menschen alles, was ihnen den gréf8ten Nutzen brachte, Sonne, 
Mond, Fliisse, Brot, Wein, Feuer vergéttlicht”. Besonders verbreitet 
aber war eine von Plato 6fter bekampfte Theorie, die in der Reli- 
gion ein von den Michtigen zur Beherrschung der Massen erfundenes 
Mittel sieht. Kritias 148t Sisyphos in einem uns erhaltenen Bruch- 
stiicke des gleichnamigen Satyrdramas eine solche Theorie entwickeln ?: 
Den rechtlosen Naturzustand, in dem die Gewalt herrschte, haben 
einst die Menschen durch Gesetze mit ihren Strafbestimmungen be- 
seitigt. Als sich dann aber herausstellte, daB auch die Gesetze ge- 
heime Vergehungen nicht verhiiten konnten, kam ein besonders kluger 
Mann auf den Gedanken, die Gétterfurcht zu erfinden, um die Men- 
schen vom geheimen Bésen in Werken, Worten, Gedanken abzu- 
schrecken. So verbreitete er den Glauben an die alles sehende und 
horende Gottheit. Und sehr glaubhaft wies er den Géttern den 
Himmel zum Wohnsitz an; denn yon dort kommen ja dem Men- 
schen die Schrecken des Donners und Blitzes, von dort erscheinen 
ihm die Wunder des Sternenhimmels und die Sonne mit ihrem 
Glanz, von dort strémt der Regen herab. Plato setzt sich in dem 
religionsgeschichtlich bedeutsamen B. X der Gesetze mit diesen 


') Diels S. 365, die ahnliche Ausfiihrung bei Lucrez V 1218—1240 wird 
durch Vermittelung Epikurs mit Demokrit zusammenhingen; yvgl. Kleanthes 
(S. 114) und Seneca, Naturales Quaest. II 42, 3. *) Diels, Vorsokratiker 
If 1*, Berlin 1907 S. 571, vgl. Persaios (S. 114). 8) Diels S. 620 ff., vgl. 
Cicero De nat. deor. I 77. 118. 
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Strémungen, die er als weit verbreitet bezeichnet, auseinander. — Die 
Stimmungen der neuen Zeit, die Zerrissenheit des innersten Lebens, 
die Fille der Zweifel und Probleme bringt auch hier Euripides 
wirkungsvoll zum Ausdruck, und der Spott der Komédie wie die 
Mafregeln der reaktionaéren Demokratie beweisen, da8 weitere Kreise 
von dem Kampfe des Alten und Neuen erregt wurden. 

Aber es ist nicht zu vergessen, da8 gerade die mit Sokrates 
anhebende philosophische Entwickelung ihren Standpunkt iber 
diesem Streit der Tagesmeinungen nimmt. Sie gewinnt, wiahrend 
die athenische Aufklarung mit ihrer oberflachlich radikalen Erledi- 
gung dieser Probleme als Fortsetzung ionischer Kulturentwickelung 
erscheint, eine sehr viel tiefere und ernstere Stellung zur Religion. 
Die Grtinde dafiir sind mannigfaltig. Vor allem steht die echt 
athenische Philosophie einer lebenskraftigen, von einem miachtigen 
Staatswesen und einer hohen geistigen Kultur getragenen und kiinst- 
lerisch verklarten Religion gegentiber. Die Pietat fiir die vaterlichen 
Traditionen, das Verstandnis fiir den Wert des Symbolischen in der 
Religion, der ktinstlerische Sinn fiir die Schénheit der Form, die 
Schatzung der historischen Kontinuitét, auch die Bertthrung mit 
jenem machtigen Strome individuell mystischer Fr6mmigkeit wirken 
je nach der Verschiedenheit der Individualitaéten in Sokrates, Plato, 
Aristoteles zusammen, um die urspriingliche Verbindung von Philo- 
sophie und Religion wieder enger zu kntpfen und die Ethik durch 
Aufnahme gelauterter religidser Motive zu bereichern. Teleologische 
Naturbetrachtung wird Grundlage einer ausgebildeten Theodicee und 
neuer religidser Stimmungen, die Gottes Offenbarung in der Natur 
finden. Die Weltanschauung des Plato und Aristoteles', fiir die eine 
Trennung des Wissens und Glaubens noch undenkbar ist, gipfelt in 
einer individuellen, bei jenem mystisch, bei diesem mehr Asthetisch 
gerichteten Frémmigkeit, die ihren Bekennern einen vollen Ersatz 
fir die Volksreligion geben wollte und mufte; und wie scharf die 
Kritik war, zeigt z. B. die Tatsache, da8 Plato Homer und die 
Tragédie um seines rigorosen Ideales willen verwarf. Insofern 
untergrabt auch diese Philosophie den Volksglauben, indem sie sich 
selbst an dessen Stelle setzt. Den allgemeinen ZersetzungsprozeB 


1) Aristoteles bezeichnet den Hindruck der meteorologischen Erscheimungen 
und der Pracht des Sternenhimmels, der Gesetzmifiigkeit der siderischen Be- 
wegungen einerseits, die in Ahnungen der Triéume und im Enthusiasmus sich 
offenbarende géttliche Kraft der Seele andrerseits als die beiden Quellen des 
Gdétterglaubens; s. Fr. 10—12 Rose, Zeller II 2 S. 793 ff. — Im Grunde sind der 
Sternenhimmel tiber uns und das Géttliche in uns (vgl. die Apotheose Platos 
in der Blegie an Eudemos und die Theorie des gottgleichen Herrschers) auch 
die wesentlichen Faktoren seiner Religiositaét. Herakles fafit er als evepyérys 
Boot@y, s. Wilamowitz, Euripides’ Herakles I! S. 331 Anm. 121 (834). 
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beschleunigt und vollendet auch auf religiédsem Gebiete die grofBe 
Umwandlung der politischen Verhiltnisse durch Alexander. So 
weit die Religion im staatlichen Kult begriindet war, verktiimmerte 
sie. Wenn die Wurzel des stadt-staatlichen Lebens verdorrte, mubte 
auch die Bliite der in alle 6ffentlichen Institutionen verflochtenen 
Religion verwelken. Die Zeit des Glanzes des attischen Reiches ist 
auch die Zeit, wo die nationale Kraft und Biirgertugend im Bilde 
der Athena ibren idealen Ausdruck und in ihrem Kult die glanzendste 
Darstellung findet. National beschrankte Gétter teilen die Geschicke 
ihrer Vélker, erleben mit ihnen die Zeiten der Bltite und des Nieder- 
ganges. So erscheinen die lokalen Stadtgétter in hellenistischer Zeit 
durch den grofen Verlauf der Geschichte degradiert, wenn auch die 
beriihmtesten hellenischen Heiligtiimer durch den Philhellenismus 
der Kénige mit neuem Glanze umkleidet werden. Die tiefere Seele 
echten religidsen Lebens vermift man ebenso bei den neuen Kulten 
und Festen der Héfe wie bei den mit viel Reklame in Szene ge- 
setzten festlichen Veranstaltungen der Staidte. Das Sakrale wird 
immer mehr zur fuBeren Etikette und leeren Form, zum Deckmantel 
politischer Berechnung und kommunalen Ehrgeizes. Auch die fromme 
Sitte des Weihgeschenkes wird verduferlicht und verweltlicht'. 

Die rasch auf einander folgenden Staatsumwalzungen und grofen 
Katastrophen der hellenistischen Zeit rufen bei der Menschheit ein 
Gefiihl vollstindiger Unsicherheit und Unbestandigkeit aller Verhalt- 
nisse hervor, erschtittern das Vertrauen auf die Zulanglichkeit der 
eigenen Kraft und auf das Regiment der alten Gétter. Dieser Wel- 
tenlauf scheint von der Tbyy” beherrscht, die nach Laune und Will- 
ktir Reiche zerstért und neue schafft, das Hohe erniedrigt und das 
Niedrige erhéht, die ihre Macht in ruhe- und regellosem Wechsel, 
am liebsten in ganz unerwarteten Schickungen offenbart. Die Tyche 
dichtet unser Leben. Die Menschheit ist ein Spielball ihrer Launen. 
Sie kann ihre a4uBeren Geschicke so wenig bestimmen wie das Wetter. 
Kaum eine der géttlichen Machte spielt in der Literatur eine gréf8ere 
Rolle. Die Tyche wird in der Kaiserzeit zur Allgottheit®. Schon 


” 


ein Menandervers lautet tadtépatov got w¢ gorxé nov Dedc, aber wir 


") Reisch, Griech. Weihgeschenk 1890 S. 3. *) EH. Rohde, Griech. 
Roman’ S, 296—304, Misch 8, 139, 140, Deubner, Roschers Lexikon III Sp. 2142 ff., 
von Scala, Studien des Polybios I 159 ff., A. Rainfurt, Zur Quellenkritik von Galens 
Protreptikos, Freiburg i. B. 1905 8. 10 ff. Demetrios von Phaleron leitet in dem 
Bruchstiick bei Pol. 29, 21 den Glauben an die Tyche von dem Kindruck der 
Katastrophen des letzten halben Jahrhunderts her. 8) Besonders charak- 
teristisch fiir diese Stimmungen ist Plin. N. h. II 22, vgl. Juvenal 10, 305/6 = 
14, 315/6. Diese hellenistische Zufallsmacht ist verschieden vom ilteren Toxy- 
Glauben wie von der Fortuna, die erst spiter mit ihr identifiziert wird. Ueber Kult 
der Tyche s. Fr. Poland, Gesch. des griech, Vereinswesens, Leipzig 1909 S. 226, 
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besitzen jetzt sogar eine Weihung, die auf Grund eines Traumes 
eine Pergamenerin der Kaiserzeit 14 Adtonét darbringt?. In allem 
Ernste wird ausfiihrlich die Frage hin und her erértert, ob Alexan- 
der, ob die Rémer ihre Erfolge der Tyche oder der eigenen Tiichtig- 
keit verdanken. 

Es ist nur eine andere Gefiihlsnuance, wenn neben der Tyche 
die Ktyapyévy (oder “Avayxy) als alles beherrschende Macht gefeiert 
wird; denn unter dem Einflu8 der stoischen Lehre und des immer 
weitere Kreise erfassenden Sternenglaubens gewinnt der Determinis- 
mus an Boden. Von den religiédsen Bezeichnungen der hdéheren 
Machte werden jetzt die unpersénlichen und unbestimmten bevor- 
zugt”, und der bunte Wechsel, in dem sich die Benennungen ablésen, 
beweist, da8 nur die Erfahrung des stérenden Eingreifens unbe- 
rechenbarer Faktoren in das Bereich menschlicher Handlungen 
zugrunde liegt, daS man auf klare Vorstellung des Wesens dieser 
M&achte verzichtet. Auch sonst werden abstrakte Begriffe gern zu 
gottlichen Personen erhoben ’, ein Beweis, wie viel die persénlichen 
Gétter an Macht verloren hatten; es ist begreiflich, da8 die Philo- 
sophie an die Stelle des verlorenen Glaubens das im Grunde irreli- 
gidse Vertrauen auf die eigene Vernunft und Persénlichkeit setzt. 
Wohl auBert sich in jenen abstrakten Fassungen der monotheistische 
Trieb oder richtiger die Entwicklung zum unpersénlichen GOttlichen. 
Aber nicht jede monotheistische Form darf, abgesehen von dem 
Inhalt, den Vorzug vor dem Polytheismus beanspruchen. Die mono- 
theistische Richtung des Hellenismus ist schlieBlich doch nur das 
Produkt einer Aufl6sung und Entleerung der Religionen. Ihre ge- 
schichtliche Bedeutung liegt darin, daB sie die Formen geschaffen 
hat, in die das Christentum Eingang finden und einen neuen reli- 
gidsen Gehalt gieBen konnte. 

Die Kontinuitaét der hellenistischen Entwickelung mit der Alteren 
Zeit tritt auch in anderen vorherrschenden Str6mungen deutlich 
hervor, die in den na&chsten Abschnitten zu behandeln sind. Ein 
Ergebnis der Alteren Entwickelung (S. 47ff.) ist, daf{ die Philosophien 
jetzt zugleich als Konfessionen auftreten. Die Metaphysik der neuen 
Systeme will die Religion ersetzen; die neuen Philosophien setzen 
die Volksreligionen auf das Niveau des Aberglaubens, den sie 
bekaimpfen, herab, und die Stoa kann zu ihnen nur ein Verhalt- 
nis gewinnen, indem sie sie umdeutet und mit ihren rationalisti- 
schen Ideen durchdringt (§ 2). — Der Mythus stirbt nicht, schon 


1) H. Hepding, Athen. Mitt. 1910 8.458. ”) Der Gebrauch der unbestimmten 
Ausdriicke wie teé¢, 10 detov, td datudnoy ist alter (Fr. Nagelsbach, Nachhomerische 
Theol. S. 138 ff.), ihre Bevorzugung und Bereicherung fiir die hellenistische Zeit 
charakteristisch. 2) Hepding S. 461, Deubner in Roschers Lexikon HI 2068 ff. 
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weil die Poesie von seinen Stoffen und Motiven lebt: muor Giove 
e inno del poeta resta. Aber die fiir ein weiteres Publikum be- 
stimmten Prosabearbeitungen gestalten den Mythus teils um zu 
romanhafter Unterhaltungslektire, teils machen sie ihn zum Trager 
der rationalistischen Zeittendenzen. Auch diese Richtung war alt 
(§ 3). — Echt griechische Triebe der Vergéttlichung des Menschen 
werden ausgestaltet zum Herrscherkult, der fiir das hellenistische 
Zeitalter besonders charakteristisch ist. Wenige tiberragende Men- 
schen bestimmen jetzt das Schicksal der Welt; die dumpfe Resig- 
nation einer Menschheit, mit der sie zu spielen scheinen, sucht einen 
Halt bald im Glauben an ein von allen Auferen Schicksalsschlagen 
unabhiangiges Glick der Persénlichkeit, bald in williger Hingabe an 
die Ueberlegenheit der Gewaltigen, in deren Erfolgen sich eine die 
Grenzen der Menschlichkeit ibersteigende Macht der Persénlichkeit 
offenbart (§ 4). — Schon auf die Verbreitung des Herrscherkultes 
haben vielfach orientalische Vorstellungen eingewirkt. Mit dem Nie- 
dergang des Hellenismus seit dem II Jahrhundert dringen orientalische 
Anschauungen und Traditionen erobernd vor und werden von den 
Griechen angeeignet. Die Erneuerung der griechischen Mystik, die 
in Poseidonios einen glinzenden Vertreter findet, bietet dem Syn- 
kretismus mancherlei Ankntipfungen. In der Entwickelung des 
romischen Kaiserreiches erreicht er seine Héhe (§ 5). 


2 HELLENISTISCHE PHILOSOPHIE 


Die Philosophie des hellenistischen Zeitalters will dem Gebilde- 
ten zugleich Religion sein, mag sie nun in der Ethik tberhaupt 
einen vollgiltigen Ersatz fiir die Religion finden (S. 47ff.) und diese 
verfliichtigen oder tolerieren (Skepsis und Epikur) oder die philo- 
sophische Religion an Stelle der volkstiimlichen setzen. Auflésend 
und zersetzend wirkt sie in jedem Falle auf die Volksreligionen, 
auch wenn sie, wie die Stoa, Fiihlung und Anschlu8 an dieselben 
sucht. 

In ewiger ungetriibter Freude und Selbstgenu8, unbekiimmert 
um diese Welt und in ihren Lauf nicht eingreifend leben Epikurs 
anthropomorphe Gétter in den Zwischenwelten als reinste Reprisen- 
tanten des hedonistischen Lebensideales'. So leicht die Gegner diese 
Theologie verspotten konnten, schon die Versuche, sie erkenntnis- 
theoretisch zu begriinden, zeigen, daB Epikur diese Frémmigkeit 
Herzenssache war; und er tritt wie ein Religionsstifter auf und 
sammelt eine Gemeinde, zu der auch Frauen gehéren”. Im Gegensatz 


1) Usener, Epicurea S, 71. 232 ff. *) Vgl. Schwartz, Charakterképfe II 2. 
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zu der auf Egoismus und Furcht gegriindeten volkstiimlichen Frém- 
migkeit geht diese Frémmigkeit aus der interesselosen Bewunderung 
der die Menschen iiberragenden Wesen hervor. Sie ruht wesentlich 
auf asthetischer Stimmung, schlieBt zwar die Beteiligung an der 
vaterlichen Religion nicht aus‘, tritt aber doch durch den ganz 
verschiedenen Inhalt ihres religidsen Fiihlens in schirfsten Gegen- 
satz zur Volksreligion. »Gottlos ist nicht, wer die Gétter der Menge 
vernichtet, sondern wer den Géttern die Vorstellungen der Menge 
anhangt« (S. 60, 7 Us.). »Erfiillte Gott die Gebete der Menschen, 
so wtrden sie bald alle zugrunde gehen, da sie bestaindig einander 
alles Schlimme wiinschen« (S. 259, 1). Und auch die sonst ge- 
brauchlichen Religionsiibungen erscheinen auf diesem Standpunkt 
absurd °, ebenso Orakelwesen und jede Art von Divination (S. 261. 262). 
Die Polemik richtet sich weiter gegen die Mythen der Dichter, die 
den Géttern Affekte zuschreiben und yon ihren Kampfen, Verwun- 
dungen, Zerwirfnissen, Ehebruch und Fesselung, Geburt und Tod 
zu erzahlen wissen*. Sie bekampft alle theologische Metaphysik, 
besonders die stoische Theologie und Vorsehungslehre. Weder in 
der Organisation des Menschen noch in der des Kosmos noch in 
dem Weltlauf mit allen seinen schreienden Ungerechtigkeiten ver- 
mag Epikur irgendwie das Walten einer géttlichen Vorsehung wahr- 
zunehmen*. Er meint seinen Jiingern die Selbstandigkeit der Per- 
sonlichkeit nur sichern zu kénnen, wenn er sie vom Wahne eines 
Jenseits und eines Eingreifens der Gétter in die menschlichen Schick- 
sale befreit. 

Erfolgreicher als Epikur von seinem dogmatischen Standpunkte aus 
bekampft die akademische Skepsis (S. 47. 54) die Metaphysik wie den 
Volksglauben. Selbst die uns erhaltenen zerstreuten Reste® lassen noch 


1) Usener S. 258, 14 xat& td ma&torvov 20 xat& tods vonovg. Cicero De nat. deor. 

I 85 novi ego Epicureos omnia sigilla venerantes und Oxyrynchos Papyri II Nr. 
CCXV (Wilamowitz, Gott. Gel. Anz. 1900 S. 35), 2) Luer. Vi 1198 

nec pietas ullast velatum saepe videri 

vertier ad lapidem atque omnis accedere ad aras 

nec procumbere humi prostratum et pandere palmas 

ante deum delubra nec aras sanguine multo 

spargere quadrupedum nec votis nectere vota. 
Plutarch Mor. p. 398A sagt der Epikureer Boethos: Adm mavtt xat yarn svp- 
pvedoopey addy. 3) Cicero De nat. deor. 142, Philodem Mept edcefeiag her. 
von Gomperz, Leipzig 1866 und die von mir (,Philos Schrift tiber die Vor- 
sehung“, Berlin 1892 S, 58 ff.) nachgewiesene epikureische Quelle Philos. 
*) §. 248 ff, die epikureische Quelle Philos, s. Wendland a. a. OF Sa 68725 Fax. 
Ett ®) Cicero De nat. deor. II und 157 ff., Sextus Emp. IX 187 ff., vgl. 
A. Schmekel, Die Philosophie der mittleren Stoa, Berlin 1892. Vick, Hermes 
XXXVII S. 230 ff. Ich beschriénke mich auf K. als den typischen und bedeu- 
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deutlich erkennen, daB Karneades’ (etwa 214—129) Bestreitung 
des Gotterglaubens, welche Dichter, Philosophen und den Volksglau- 
ben beriicksichtigte und keine Médglichkeit unerdrtert lief, die 
umfassendste, gedankenreichste, scharfsinnigste ist, die das Alter- 
tum hervorgebracht hat. Die Begriindung des Gétterglaubens aus 
der Allgemeinheit seiner Verbreitung, die Stoiker und Epikureer als 
Beweis anriefen, bestreitet Karneades durch den Hinweis auf die 
Atheisten; und der Stoa hielt er noch besonders den Widerspruch 
der Berufung auf diese Instanz mit ihrem Dogma, da die Menge 
der Menschen Toren seien, vor!. Die anthropomorphen Vorstellungen 
werden bekiimpft durch den Hinweis auf ihre Entstehung, auf den 
Widersinn der aus der Uebertragung menschlicher Gliedmassen, 
Tugenden, Affekte auf die Gétter sich ergebenden Konsequenzen ?. 
Wenn sich Epikur auch fiir die Annahme menschendhnlicher Gétter 
auf die Allgemeinheit dieser Vorstellung berief, so wird dem die 
Tatsache entgegengehalten, dafB die Aegypter ebenso fest von ihrem 
Glauben an die Tiergestalt der G6tter tiberzeugt sind, wie tiberhaupt 
mit Erfolg auf den Widerstreit der mannigfachen Vorstellungen tiber 
die Gétter hingewiesen wird®. Der stoische Versuch, den Pantheis- 
mus mit der Volksreligion in Ausgleich zu bringen, wird abgewiesen 
durch den Widerspruch gegen die allegorische Ausdeutung, die den 
Gétternamen einen ganz andern Sinn als den gew6éhnlichen unter- 
schiebe und vergeblich die Absurditaét der Mythen aufzuheben suche‘. 
Und der stoischen Gleichsetzung der vielfachen géttlichen Potenzen 
mit den Gdéttern des Volksglaubens tritt Karneades durch Ketten- 
schltisse entgegen, die den Widersinn der Annahme aus der Konse- 
quenz einer unabsehbaren Gétterreihe deduzieren. Ist Zeus Gott, 
so mu8 es auch sein Bruder Poseidon sein. Ist es Poseidon, so 
auch Acheloos, der Nil, jeder Flu8, dann aber auch jeder Bach °. 
Die Ablehnung auch nur des letzten Gliedes der Reihe fiihrt zur 
Ablehnung der ganzen Reihe und auch des ersten Gliedes. Andere 
Reihen sind z. B.: Aphrodite, ihr Sohn Eros, “Edeo¢, ®é80¢, tiber- 
haupt die xat7; Demeter, Erde, Teile der Erde; Sonne und Mond, 
Lucifer, Planeten, Fixsterne, Iris, Wolken, alle méglichen meteoro- 
logischen Erscheinungen °. Karneades bestreitet die gesamte stoische 


tendsten Vertreter des religiésen Skeptizismus (vgl.S.59) und gehe auf seinen 
Vorliufer Arkesilaos wie auf Pyrrhon nicht ein. ) Cicero De nat. deor. 
I 62 ff. IIT 11. — I 63. 86 hebt Cicero hervor, daf die grofen Verbrecher sich 
durch keine religiésen Skrupel stéren lassen, vgl. Plinius Nat. Hist. II 21. 
4) Cicero 177 ff., II 88 Sext. 152 ff. 8) Cicero I 81. 82. III 47. *) Cicero 
Ill 11. 62. 63. Ebenso iufert sich der Epikureer I 36. 40. 41. *) Sext. 
TX 182, vgl. Cicero III 43. *) Sext. 186. 187—189 vgl. Cicero III 52. — 
Cicero III 51. — Aus anderer Quelle stammen die Indices deorum III 42. 
53—60, in denen alte theologische Pseudo-Gelehrsamkeit alle Traditionen 
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Kosmologie und Teleologie, die Auffassung der Welt als C@ov und 
gottliches Wesen’, besonders die Lehre von der Vorsehung. Der 
Behauptung, da8 die Fiirsorge der Gétter in der dem Menschen ver- 
liehenen Gabe der Vernunft sich offenbare, widerspricht all das 
Unheil, das aus dem gerade nach stoischer Lehre tberwiegenden 
Mifbrauch dieser Gottesgabe folgt. Der Einwand, da fir den MiB- 
brauch die Menschen allein verantwortlich zu machen seien, wird 
abgewiesen, da die Mdglichkeit des MiSbrauches in der von den 
Géttern geschaffenen Natur des Menschen begriindet ware. Und 
wenn die Gdétter nicht alle Menschen gut schaffen konnten, so soll- 
ten sie wenigstens fiir das Wohlergehen der Guten sorgen”. Statt 
dessen sieht man, daB Gliick und Ungliick oft gerade im umgekehr- 
ten Verhaltnis von Tugend und Laster verteilt sind. Das Gliick der 
Ungerechten und Gottlosen widerlegt die Annahme einer géttlichen 
Vorsehung. Wendet man ein, da8 die Strafe sie, wenn auch oft 
spat, endlich doch trifft, so ware es doch richtiger, sie von vorn- 
herein an ihren Untaten zu hindern. Und sagt man, da8 die Frevler 
oft in Kindern und Kindeskindern bestraft wiirden, so wire das 
eine schreiende Ungerechtigkeit *. — In ausfihrlicher Argumentation 
verwirft Karneades im Gegensatz zur Stoa Astrologie und alle Formen 
der Divination’; und der beliebten stoischen Methode, den Unglau- 
ben in einer Flut frommer und erbaulicher Geschichten zu erséufen, 
setzt er den absoluten Zweifel an der Wahrheit solcher Erzihlungen 
entgegen. 

Es ist nur ein kleiner Ausschnitt aus dem Ganzen der dialekti- 
schen Bekimpfung des Dogmatismus, den ich hier mitteilen kann. 
Mit derselben Methode werden die Grundlagen der Sittlichkeit, des 
Rechtes, des Staatslebens, tiberhaupt alle Wissensinhalte in Zweifel 
gezogen. Und dieser Bestreitung der einzelnen Wissenssitze geht 
vorauf eine erfolgreiche Bekampfung der damals giiltigen Erkennt- 
nismittel der Wissenschaft; das Eingehen in die Einzelheiten ist 
nichts als Anwendung der skeptischen Prinzipien. DaS trotzdem 
die Skepsis an wissenschaftlicher Forschung sich beteiligen kann 
(vgl. S. 47), daB sie die Mathematik hochhalt und in der Medizin 
das Experiment als neues Erkenntnismittel handhabt, hangt mit 
ihrem Verhalten zur Praxis des. Lebens zusammen: Hunger und 
durch Unterscheidung synonymer Gotter zu konservieren suchte; s. W. Michaelis, 


De origine indicis deorum, Berlin 1898, der auch die von den christlichen Apo- 
logeten benutzten Kataloge z. B. tiber geschlechtliche Ausschweifungen der 


Gotter, Géttergriber u. a. zusammenstellt. 1) Die Griinde s. Schmekel 
S. 305. 306, Vick S. 234 ff. 2) Cicero III 65—79. 3) Cicero III 80 fies 
Wendland a. a. O. S. 47 ff. 4) Wendland S. 24 ff. 36 ff., Fr. Boll Fleckeisens 


Jahrb. Suppl. XXIS. 181 ff. — K. Hartfelder, Die Quellen von Ciceros zwei Biichern 
De div., Freiburg i. B. 1878 S. 13 ff. 
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Durst sind unmittelbar Erfahrungen; darum esse und trinke ich, 
wenn ich auch keine Erkenntnis von diesen Funktionen habe; Sitte, 
Religion, Staat sind auch Gegebenheiten, denen ich mich unterwerfe. 
So heift es denn Cicero III 44, Karneades habe nur die Beweise 
der Philosophen widerlegen wollen; es habe im die Absicht ganz 
fern gelegen, den Gétterglauben aufzuheben. Und mit einer den 
Zwiespalt geflissentlich hervorhebenden erstaunlichen Schroffheit be- 
kennt sich der Vertreter der akademischen Lehre bei Cicero, der 
Pontifex Cotta, zu der doppelten Buchfihrung auf den Gebieten des 
Wissens und des Glaubens, die ihm trotz aller Skepsis die Aufrecht- 
erhaltung des viaterlichen Glaubens ermdglicht!. In dieser Aner- 
kennung des Wertes der vaterlichen Tradition scheint sich die Skepsis 
von Epikur nicht viel zu unterscheiden. 

Merkwiirdigerweise hat diejenige Schule, die mit ihrem Pantheis- 
mus und dem Begriffe der immanenten Gottheit von den gewohn- 
lichen religidsen Vorstellungen sich am weitesten zu entfernen schien, 
den engsten Anschlu8 an die Volksreligion gesucht. Im Zusammen- 
hange der stoischen Philosophie mit dem Kynismus ist diese Haltung 
der stoischen Theologie nicht begriindet; vom Kynismus hat sie nur 
das Mittel allegorischer Umdeutung der Mythen ttbernommen. Die 
Kyniker haben von der Sophistik den Widerspruch gegen die Macht 
des Konventionellen geerbt, und sie haben auch im Gebiete des 
religidsen Herkommens die extremen Konsequenzen gezogen und 
in plebejischer Roheit alles, was dem antiken Menschen heilig war, 
mit derbem Spott tberschiittet. Durch ihre pietaétslose Verwerfung 
aller vaterlichen Tradition und jedes religidsen Brauches stechen sie 
von allen andern Philosophenschulen ab und sind trotz ihres Mono- 
theismus die Radikalen und im antiken Sinne Atheisten, d. h. solche, 
die die vaterlichen Religionstiibungen verwerfen”. Von jener kyni- 
schen Negation, deren EinfluB noch Zenons Hodtteta verrat (S. 41 ff.), 
hat sich die herrschende Theologie der stoischen Schule losgesagt. 

Die Philosophie der Stoa zeigt ein merkwirdiges Doppelantlitz, 
spekulative Weltanschauung auf der einen Seite, auf der andern ein 
feinfihliges Eingehen auf die Bedtirfnisse der Zeit und eine An- 
passungsfahigkeit an die Wirklichkeit, durch die diese Philosophie 
wie keine andere berufen war, den wechselnden Stimmungen der 
Zeit einen zusammenfassenden Ausdruck zu geben (S. 41). Be- 
trachten wir zunichst auf religidsem Gebiete die spekulative Rich- 
tung. In stetem Wechsel der groBen Weltperioden laBt die Gottheit 


') Cicero Hl 2 opiniones, quas a maioribus accepimus 9 mihi enim unum sat 
erat, ita nobis maiores nostros tradidisse 43, Andere Belege in Rohdes Griech. 
Roman? 229'. Pyrrhon war Priester. *) Zeller II 1* S. 328 ff., J. Bernays, 
Lukian und die Kyniker, Berlin 1879 S. 30 ff. (Anders Gerhard, Phoinix S. 79 ff.). 
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Elemente und alle Wesen des vielgestaltigen Kosmos aus sich her- 
vorgehen und nimmt alles wieder in die urspriingliche Einheit auf. 
In ewigen Rhythmen bewegt sich der Weltproze8 in den immer 
wiederkehrenden Grenzen der G:axéopyst¢ und éxnbewore. Die eine 
gottliche Urkraft, physisch als Pneuma und Aether, geistig als Welt- 
seele, A6yo¢, elappévy, modvora gefaBt, durchdringt den Kosmos und 
halt jedes einzelne Wesen zusammen. In gréBerer oder geringerer 
Starke, in feinerer oder gréberer Qualitaét offenbart sie sich in bald 
unmittelbaren, bald mannigfach vermittelten Wirkungen und Teil- 
kraften, die von ihr ausgehen. Sie entfaltet sich in den Elementen 
und offenbart sich in der feurigen Natur, der regelmafigen Bewe- 
gung der Gestirne und dem dadurch bewirkten gleichmafigen Wechsel 
von Tag und Nacht, Sommer und Winter; sie durchdringt in der 
Stufenfolge von vovc, Wuxi, pbotc, Eg die Einzelwesen. Dieser er- 
habene pantheistische Monotheismus, der die Einheit und Gesetz- 
maBigkeit des Kosmos aufs wirkungsvollste verkiindet, der Physik 
und Ethik unter dasselbe géttliche Gesetz stellt und ihnen die tiefste 
Begriindung gibt, hat auf die Liuterung der religidsen Vorstellungen 
und auf die Verbreitung eines universalen Gottesbegriffes einen 
machtigen Einflu8 ausgetibt. 

Dennoch hat diese Theologie, die im Grunde nur ein géttliches 
Urwesen und zwar ein unpersénliches kennt, den Anschluf an die 
volkstiimliche Religion geflissentlich gesucht. Diese Anknipfung ist 
sicher nicht nur bestimmt durch politische Berechnung und das 
praktische Interesse, den volkstiimlichen Gétterglauben als eine flr 
die Menge unentbehrliche Stiitze der sittlichen Ordnung anfrecht zu 
erhalten, sondern auch durch die Tiefe eines religidsen Gefiihles, 
das sich bewuBt ist, menschlich beschrankte Bilder und anthro- 
pomorphe Vorstellungen nicht entbehren zu kénnen, um die Macht 
des Géttlichen und das persénliche Verhaltnis des einzelnen zu dem- 
selben zum Ausdruck zu bringen, und durch die padagogische Ab- 
sicht, den Volksglauben mit reineren religiédsen Vorstellungen zu 
durchsetzen und so zum Vehikel einer héheren philosophischen 
Religion zu machen. So entsteht eine freilich nicht erfreuliche Ver- 
mittelungstheologie. Die Stoa findet die Anknipfung ihrer Theologie 
an den Volksglauben, indem sie als das beiden gemeinsame Moment 
die Vorstellung stark betont, da8 die Welt in allen ihren Teilen von 
géttlichen Kraften und Wirkungen erfiillt ist, eine wesentliche Diffe- 
renz aber iibersieht: die Gétter des Volksglaubens sind Personen, 
die im Verhaltnis.zum Menschen stehen; die stoischen Krafte sind 
unpersonlich und haben nur ein Verhaltnis zum Kosmos. Und 
nachdem die Stoa einmal sich gewdéhnt hat, den volkstimlichen, 
in Sagen, Sprichwortern, Dichtungen niedergelegten Vorstellungen 
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eine besondere Bedeutung beizulegen und in ihnen den symboli- 
schen Ausdruck tieferer Weisheit zu suchen, ergreift der ProzeB der 
Harmonisierung philosophischer und historischer Religion auch die 
ihm scheinbar vollig widerstrebenden Gebiete des abstrusen Aber- 
glaubens und bereichert das System mit Lehren, die nur dem Wunsche, 
jene Ausgleichung konsequent durchzufiihren, ihren Ursprung zu 
verdanken scheinen. So rechtfertigt die Stoa Orakelwesen und Traum- 
deutung mit der Lehre vom géttlichen, im Enthusiasmus sich offen- 
barenden Ursprunge der Seele; sie weif Astrologie und alle Arten 
»kiinstlicher« Divination mit ihrer Lehre vom Schicksal und vom 
inneren Zusammenhange und der Sympathie aller Teile der Welt 
in Einklang zu setzen; sie etabliert in ihrer Damonenlehre den 
niederen Volksglauben; sie bringt mit einem von aller Kritik ver- 
lassenen Sammeleifer eine Unzahl frommer Geschichten zusammen, 
um damit den wissenschaftlichen Scheinbeweis zu erginzen und zu 
stitzen. 

Das Hauptmittel, die erwiinschte Konkordanz herzustellen, ist die 
allegorische Deutung. Wir wissen, dafi schon die Alteren Stoiker 
sich mit allegorischer Umdeutung homerischer und _ hesiodischer 
Dichtungen, einzelner Géttergestalten und Mythen beschaftigten ', daB 
im IJ Jahrhundert v. Chr. der Pergamener Krates und der Theologe 
Apollodor sich in derselben Richtung bewegt haben. In _breiten 
Massen liegt uns Altere Erudition wie spatere Fortbildung vor in 
dem Handbuche des Cornutus? (0. S. 79. 84), in des unbekannten 
Heraklit Schrift tiber die allegorischen Stellen Homers*® und in Kom- 
mentaren, die bis in spate byzantinische Zeit diese Exegese pflegen ‘. 
Bezeichnend ist, dafS diese Harmonistik sich auch an weite Kreise 
wendet. Wenn sie spater auch auf Virgil und von hellenistischen Juden 
und Christen auf ihre heiligen Schriften angewandt wird, sehen wir, 
daB diese Art der Exegese allgemein anerkannt ist. 

Durch meist willktirliche Etymologien werden die Gétter des 
Volksglaubens zu physischen und geistigen Potenzen gemacht, ihre 
Mythen, Attribute, Begleiter der stoischen Deutung angepafgt, der 
Zweck, auf diesem Wege wahre Frémmigkeit und Moral zu_ver- 


') S. z. B. Zeno Fr. 100. 103, 121. 167. 169, Chrysipp in Stoic. vet. fragm. 
Bd. If Fr. 909. 1061 ff. v. Arnim, Diogenes Fr. 33. Bréhier, Chrysippe, Paris 1910 
S. 208 ff. 36. *) Ed. Lang, Leipzig 1881. Der Mangel an Zusammenhang, 
den Lang éfter durch Annahme von Interpolationen willkiirlich herstellt, spricht 
fiir spitere Ueberarbeitung. Vielleicht gehéren dieser die Anreden & xa:diov, 
mat, téxvov an (ygl. den Schlufi der Schrift). 8) Hd. societatis philolologae 
Bonnensis sodales. Lpz. 1910. ") Die sehr komplizierte Veristelung aller 
dieser Schriften behandelt die scharfsinnige Diss. von C. Reinhardt, De Grae- 
corum theologia capita duo, Berlin 1910. Er orientiert auch iiber die moderne 
Literatur (vgl. Diels, Doxographi S. 88). 
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breiten, offen ausgesprochen (s. z. B. Cornutus S. 76). Zeus wird 
mit Cyjv, der Akkusativ Afa mit &¢ zusammengebracht, Hera ist gleich 
aye, Hades (= ‘Aténs) die untere Luftschicht. Die Haufung ver- 
schiedener sich ausschlieBender Deutungen macht an der Methode 
nicht irre; denn die Fille der Deutungen erweitert nur den Macht- 
bereich des Gottes und erhéht das Ansehen der tiefen Urweisheit, 
die das Altertum in Symbole und Ratsel zu kleiden wufte (Corn. 
S. 762 ff.). Mit Vorliebe werden die Gétter zu d6ya, géttlichen Teil- 
kraften im Sinne der Stoa erhoben'. Der Mythos von der Zer- 
reiBung des Dionysos ist bildliche Einkleidung der Weinbereitung, 
Herakles und Odysseus werden zu sittlichen Heroen umgedeutet 
(o. S. 49). 

Homer war zum Problem geworden (S. 100. 107 f.). Die Alle- 
goristen erkennen die Altere Kritik als berechtigt an und sind im 
Grunde mit der Skepsis und Epikur einig, daB es unmédglich sei, 
Géttern menschliche Leiden und Leidenschaften beizulegen, von ihren 
Kampfen und ihrer Verwundung zu reden. Aber sie meinen, in 
ihrer Methode allegorischer Deutung das unfehlbare Mittel gefunden 
zu haben, die Ehre der Dichter zu retten, die radikalen Konsequen- 
zen Platos und Epikurs abzulehnen und aus dem Urborne 4ltester 
Weisheit immer neue Offenbarungen zu schépfen. Homer ist die 
Quelle aller Weisheit und Erkenntnis, aus der alle Denker getrunken 
haben, der undankbare Plato vor allen; die moderne Physik und 
Theologie, Kosmographie und Geographie ist ihm schon in allem 
bekannt gewesen. Die Stimmen der Alexandriner, die in dieser 
pseudowissenschaftlichen Exegese mit Recht die Verkennung des 
wahren Wesens der Poesie sehen, werden tberhért. Die Schrift 
Heraklits offenbart, mit welcher Leidenschaft und blindem Unver- 
stand von Rationalisten und Allegoristen eine gleich schlechte Sache 
gefihrt wird. Es gibt fiir Heraklit nur die Alternative, Homer der 
Gottlosigkeit zu zeihen oder durch allegorische Auslegung zu_be- 
weisen”, daB man nur den verborgenen tiefen Sinn anstéfiger Stellen 
zu entdecken brauche, um aus ihnen die Mysterien tiefster Weisheit 
zu schépfen. So wird denn z. B. Apollon als Helios gefaBt und die 
Pest vom Sonnenbrand abgeleitet, um fiir eine das sittliche Gefihl 
verletzende Handlung des Gottes einen rein physischen Vorgang 

=) Z. B. Corn. S. 20, 18 twyyxdver 58 6 “Epptig 6 Adyog My, Ov a&méatetdav mpd¢ 
jaic 8 odpavod of teot, 4, 138 Poseidon Adyog xad? Sv tdter 7 phate, 8, 138 Okeanos 
6 dxéwe vedwevog Adyos, 29, 5. 51, 13. ®) Heraklit S. 1, 5 ndavta yap joéBycev, 
ei pydev HAAnyopycev 32,18 tabtyg tolvov tig daeBelag Ev sotty avtipappanoy, Edy 
EmrOelEwpev FAANYoeHWEvoy tov pddov 39, 15. 40, 6. 75, 20 éntyvwdcetat, to Soxody adté 
aoéhywa myrAluyng peotdv gott prdocopiag, [Longin] Mept Shove 9, 7 aAAX tadta pobepa 
pév, TARY GAAWS, el ph nar? aAAnyoplav AapBdvorto, mavrdnacw ddex nal ob oplovra 
zd mpéxov und die dort von Jahn-Vahlen angefiihrten Parallelen. 

Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 8 
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einzutauschen. Die Fesselung der Gétter, der Sturz des Hephaistos, 
das Aufhingen der Hera, der Ehebruch des Ares mit Aphrodite u. a. m. 
wird im Sinne der stoischen Elementenlehre umgedeutet, und das 
alles in der Ueberzeugung, daB damit erst das rechte Verstandnis 
und der vollkommene Genu8 der Dichtung ermdglicht werde. Diese 
Auslegung ist den Allegoristen eine kostbare Geheimwissenschaft, 
die erst den wahren dem nicht Eingeweihten véllig verschlossenen 
Sinn er6ffnet!. Als Omévota, &Adnyopta, guatnds AOyos, quatodsyta stellen 
die Stoiker den verborgenen Sinn dem auf der Oberfliche liegenden 
entgegen. 

Die Neigung der Stoa zum religidsen Empirismus zeigt sich 
auch in der Art, wie sie friihere Erklarungen des religidsen Phano- 
mens tibernimmt. Kleanthes erkennt vier Quellen des Gétterglaubens 
an, die Ahnung des Kiinftigen, die dankbare Anerkennung der nitz- 
lichen Gaben der Natur, die Wirkung der meteorologischen Erschei- 
nungen und als wichtigste den Eindruck des Sternenhimmels*. Und 
Persaios, wie Kleanthes ein Schiller Zenons, hebt besonders hervor, 
da8B die Wohltater der Menschheit und die Dinge, welche dem Menschen 
nitzen und sein Leben erhalten, géttlicher Verehrung gewiirdigt 
seien®. Eine noch mehr Kategorien scheidende Behandlung des 
Poseidonios haben wir in mehreren abgeleiteten Quellen*. Es sei 
nur erwéhnt, daB hier als Beispiele der Vergétterung des Nitzlichen, 
neben der auch Vergétterung des Schaidlichen angenommen wird, 
Dionysos und Demeter d. h. Wein und Brot, als vergottete Wohl- 
tater Herakles, Dionysos, die Dioskuren genannt werden. 

Die Theologie der Stoa ist ftir die hellenistische Entwickelung 
besonders charakteristisch: Rationalismus ist die Signatur auch der 
Religiositat des Alteren Hellenismus. Die Stoa muf den Volksglau- 
ben rationalisieren, um mit ihm ein Biindnis eingehen zu kénnen. 
Daf sie das tut, ist lehrreich: eine Darstellung, die wesentlich die 
vorwartstreibenden Faktoren der Entwickelung betont, muB8 sich 
stets bewuft sein, daf auch das Alte, innerlich Abgelebte oft lange 
Zeit als hemmender Widerstand noch eine Macht bedeutet. Die 
Volksreligion besteht noch in den alten Formen fort; aber sie be- 
darf schon duferer philosophischer Stiitzen. So wird die Stoa 
Schopferin der Apologetik, die im Grunde die alten Formen vdllig 
ihres inneren Gehaltes beraubt. Daf diese Apologetik wtiber den 
griechischen Horizont hinausblickt, ist bemerkenswert: In alle Vélker 
sind von Natur die Keime der Gotteserkenntnis eingepflanzt, die die 


7) Her. S. 4, 8 ff. 75,17 ££. *) Fr. 528 in Stoic. vet. fragm. ed. von Arnim. 
2 fanden wir S. 102 ff. bei Prodikos, 1 bei Aristoteles, 3. 4 bei Demokrit, Kritias, 
Aristoteles. *) Bd. I. Fr. 448 von Arnim, vgl. IL 1076. 1077. 4) Archiv 
fiir Gesch. der Philos. I S. 201 ff. 
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Philosophie zur Entfaltung bringt. Nach mancherlei friiheren An- 
satzen hat die Stoa die Methoden geschaffen, nach denen auch 
fremde Religionen umgedeutet und griechischem Verstindnis nahe 
gebracht werden konnten. Wie sehr damit die synkretistische Aus- 
deutung der Religionen geférdert und wie wichtig das neue positive 
Verhaltnis von Philosophie und Religion geworden ist, wird die 
weitere Entwickelung zeigen. 


8 RATIONALISTISCH-PRAGMATISCHE MyTHENBEHANDLUNG 


Mythos und Historie sind fiir das antike BewuBtsein nicht so 
streng geschieden, wie das moderne Gefitthl anzunehmen geneigt ist. 
Der Mythos ist den Griechen die Alteste Geschichte. Das mythische 
Denken ist nie ganz durch eine die Wahrheit suchende Forschung 
wirklich abgelést und ausgeschieden worden. Die erwachende 
Reflexion und die fortschreitende Aufklarung haben die Geltung des 
Mythos nicht beseitigt; sie haben nur dazu gefihrt, daB er umge- 
staltet und den herrschenden Anschauungen bewubt oder unbewuSt 
angepaBt, schheBlich zersetzt wurde. Der Mythos, der etwas anderes 
ist als die Religion, nimmt ein neues Kostiim an und kleidet sich 
in neue Formen, aber aktuell ist er in weiten Kreisen stets geblieben. 
Die frei gestaltende Dichtung der Rhapsoden, die uns noch heute 
entztickende Kunst des ionischen Geschichtenerzahlers, der konser- 
vative Sammeleifer systematisierender Dichter und Genealogen, die 
auf die eigene Klugheit und Skepsis stolze Pragmatisierung der 
altesten Rationalisten, die mysteridse Weisheit der Allegoristen, sie 
sind alle Stadien eines zusammenhangenden Prozesses, der die Perioden 
der geistigen Entwickelung widerspiegelt und der beweist, da8 trotz 
der skeptischen und oft radikalen Unterstromung das alte Erbe der 
Vater seinen mit den Zeiten freilich stark wechselnden Wert behalten 
hat. Und nachdem besonders die peripatetische Schule die Methode 
gelehrt hatte, den Mythos in seinem urspritinglichen Sinne zu_be- 
greifen und zu geniefen, hat zwar die ernste Forschung nicht erfolg- 
lose Miihe aufgewandt, den reichen Bestand der Traditionen mit 
moéglichster Treue zu bewahren und mit tieferem Verstandnis zu 
durchdringen; aber auch in hellenistischer Zeit ist der Trieb nicht 
erstorben, den Mythos fiir die Gegenwart aktuell und lebensfahig zu 
machen, die alten Schatze durch Umgestaltung und freie Erfindung 
in neuen Formen auszuprigen. Alexanders Taten sind sofort in den 
Mythos projiziert worden. Das Unterhaltungsbediirfnis forderte mit 
der fortschreitenden Bildung eine breite, fiir uns fast vdllig ver- 
lorene Literatur; Novellensammlungen, Liebesgeschichten, utopische 
Politien, Reiseromane, die schon von den Zeitgenossen ins Phan- 

8 
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tastische gezeichnete, von der rhetorisierenden Historie immer wieder 
nach dem Zeitgeschmack und wechselnder Tendenz umgemodelte, 
endlich ganz in den Roman auslaufende Alexandergeschichte muBSten 
es befriedigen. Solche Literatur ist an und fir sich ephemer, sie 
wird immer neu aufgelegt, und die Produktion der folgenden Gene- 
rationen verschlingt die Erzeugisse der voraufgehenden; spate Ableger 
der Gattung miissen uns einen Ersatz geben fiir die dirftigen Reste 
der auf diesem Gebiet der populiren Literatur so fruchtbaren hellenisti- 
schen Zeit. So erscheinen auch immer neue, gar keine wissen- 
schaftlichen Zwecke verfolgende, nur auf die unversiegliche Freude 
des Griechen an schénen Geschichten rechnende Mythenbearbeitungen, 
in denen aktuelle Tendenzen, rhetorische Effekte, pikante Zige die 
Naivetéit und den Zauber der alten Poesie verdringen. Denn die 
Geschichten miissen jetzt leidlich rationell sein, des Teratologischen 
und Marchenhaften entkleidet, sich in den Grenzen der Méglichkeit 
bewegend. Dazu fordert der neu erschlossene oder jetzt leichter 
zugangliche Schatz orientalischer und agyptischer Traditionen, Mythen, 
Novellen zu hellenisierender Umarbeiiung heraus. Das alles erzeugt 
eine reiche, zwischen Wahrheit und phantastischer Dichtung, schein- 
barer Wissenschaft und popularer Unterhaltung die Mitte haltende 
Literatur. 

Die rationalisierende Umdichtung ergreift die griechische wie 
die orientalischen Religionen (S. 39 f.). Es schien ein Leichtes, die 
an jener erprobten Methoden und Prinzipien auch auf den gleich- 
artigen Stoff dieser anzuwenden. Denn die Voraussetzung ist dem 
Griechen und dem Rémer selbstverstandlich, daB der polytheistische 
Glauben aller Vélker den gleichen géttlichen Miachten gilt, die nur 
mit verschiedenen Namen genannt werden’. In diesem Sinne hat 
Herodot die Agyptischen und griechischen Gétter ausgeglichen, Tacitus 
den germanischen die rémischen Namen substituiert. Und diese 
Voraussetzung hat die Vermischung der Religionen erleichtert und 
gefordert. 

Der unter Ptolemaios I (323—285) in Aegypten lebende Hekataios 
(S. 39) hat in seinen Atyurtiax% die Aigyptische Geschichte moderni- 
siert und hellenisiert, indem er die Ideale seiner Zeit, den aufge- 
klarten Absolutismus, philosophische Moralsiitze, eine rationelle 
Religion in die alte Zeit verlegte®. Uns gehen hier nur die religions- 

*) Wer sich diese Voraussetzung klar gemacht hat, darf z. B. fiir die Her- 
leitung des Demeter- oder Dionysoskultes aus Aegypten sich auf antike Zeug- 
nisse nicht berufen. *) S. E. Schwartz, Rh. M. XL S. 233—262 und 
Wissowas Realenzykl. V Sp. 669 ff. Die Reste in Miillers Fragm. Hist. Graec. II 
S. 384 (unvollstiindig). Der gréfte Teil von Diodor Buch I geht auf Hekataios 
zuriick. 


Rationalisierung der Mythen. Hekataios iit? 


geschichtlichen Ausfiihrungen an: Die ersten Menschen, die in 
Aegypten entstanden, hielten, als sie den staunenden Blick auf den 
Kosmos richteten, Sonne und Mond fiir die beiden ewigen Gdtter; 
sie nannten sie Osiris und Isis. Aber auch die Elemente, aus denen 
die Welt wie der Leib aus den Gliedern sich zusammensetzt, nannten 
sie Géiter, némlich das Pneuma Zeus, das Feuer Hephaistos, die 
Erde Demeter, das Nasse Okeanos, die Luft Athena. In Gestalt der 
heiligen Tiere oder auch Menschen erscheinen sie auf Erden 1}, 
Neben den himmlischen Géttern gibt es auch irdische, Sterbliche, 
die wegen ihrer Klugheit und ihrer Verdienste um die Menschen 
Unsterblichkeit erlangten; zum Teil sind es die Altesten Kdénige 
Aegyptens”. An der Spitze steht Helios, der seinen Namen nach 
dem himmlischen Gott erhielt. Es folgen Kronos und Rhea, dann 
Zeus und Hera. Ihre Kinder sind Osiris (= Dionysos) und _ Isis 
(= Demeter), Typhon, Apollon®. Nach der Erfindung des Getreides 
und seiner Bearbeitung erziehen Osiris und Isis die Menschen zu 
milderen Sitten, indem sie zuerst die Menschenfresserei abschaffen. 
Isis (= Demeter ?<opo¢0e0¢) gibt ihnen Gesetze. Osiris griindet das 
Agyptische Theben und konsekriert dort seine Eltern Zeus und Hera; 
er fordert alle Erfindungen, die Kiinste, den Ackerbau?+. Isis schafft 
dem Verstorbenen eine Fille von Kultstatten in Aegypten und sie 
selbst findet nach dem Tode wegen ihrer Wohltaten géttliche Ver- 
ehrung vonseiten der dankbaren Untertanen. — Mit Unrecht erhebt 
das griechische Theben Anspruch auf Dionysos; in Wahrheit hat 
erst Orpheus, um einen Fehltritt der Semele zu verdecken, die 
Mysterien des Osiris dorthin tibertragen. Ueberhaupt machen die 


1) Diodor I 11. 12, vgl. Diog. Laert. I 10. *) Die agyptische Tradi- 
tion stellte wirklich an den Anfang der Geschichte die Herrschaft von Gotter- 
kénigen; s. Kaerst II 222%. 3) Diodor 13. *) Diodor hat hier 15, 6—8. 


17—20, 5 aus einer andern Quelle einen Bericht eingefiigt, den ich wegen seines 
Alters und seiner verwandten Tendenz — nur das Romanhafte dringt sich 
mehr vor — hier wiedergebe: In Nysa im gliicklichen Arabien, wo Dionysos 
geboren ist, erfindet und lehrt er den Weinbau. Um die ganze Menschheit der 
Gaben der Kultur teilhaft zu machen und um durch seine Wohltaten unsterb- 
liche Ehren zu erlangen, durchzieht Dionysos die ganze weite Welt, mit dem 
lustigen Gefolge der Satyrn und mit den ihnen aufspielenden Musen. Er durch- 
wandert Aethiopien, Arabien, griindet in Indien aufier andern Stadten Nysa 
(mit Unrecht machen die Inder den Gott zu ihrem Landsmann), tiberschreitet 
den Hellespont, tiberwindet in Thrakien Lykurgos und liafit dort Maron in der 
nach ihm benannten Stadt als Herrscher zuriick; seinem Sohn Makedon iiber- 
gibt er das seinen Namen tragende Land, Triptolemos schickt er als Kultur- 
triger nach Attika. Ueberall findet er ohne Widerstand (18, 5, vgl. Plut. De 
Iside 13 p. 356 B, oben S. 45) freudige Anerkennung als Gott und besonders 
nach dem Tode die ausgezeichnetsten Ehren. — Alexander ist offenbar das 
Vorbild der Heeresztige und der Weltherrschaft dieses Dionysos. 
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Griechen mit Unrecht die beriihmtesten Heroen und Gétter sich zu 
eigen; auch Herakles ist Aegypter. Von Aegypten aus hat Belos 
eine Kolonie nach Babylon gefiihrt, wo er die Chaldéer zu Tragern 
der Agytischen Weisheit machte, Danaos eine andere nach Argos; 
auch Kolcher und Juden sind, wie die Sitte der Beschneidung be- 
weist, Abkémmlinge der Aegypter, und die Athener stammen aus 
Sais |. 

Nur der Grundri8 der Darstellung konnte hier wiedergegeben 
werden; Details, ftiologische Begriindungen, Varianten sind meist 
iibergangen. Das Gewebe ist leicht aufzulésen, und die mannig- 
fachen Motive, die das komplizierte Gebilde geschaffen haben, sind 
durchsichtig genug. Hekataios beruft sich oft auf Agyptische Priester 
und fiihrt auf ihre Autoritat differierende Deutungen und Traditionen 
zurtick. Wir sehen, daB schon vor ihm, was auch aus Herodot 
sich bestatigt, die theologische Spekulation in verwandter Richtung 
sich bewegt hat?. Es galt, eine geschichtliche Erklarung zu finden 
fiir die anerkannte Identitét von Géttern der verschiedensten V6lker, 
fir die Aehnlichkeit von Kulten und Gebréiuchen; die Spekulation 
schlug dieselbe Richtung ein wie die durch die Vélkermischung von 
selbst auch im Leben sich vollziehende Ausgleichung. Das gewaltige 
Alter der 4gyptischen Tradition, das schon dem Milesier Hekataios, 
Herodot, Plato so imponiert hatte, fiihrte von selbst zu der von der 
Eitelkeit agyptischer Schriftsteller geférderten Annahme, da in 
Aegypten der Ursitz der Kultur und der Ursprung der Menschheit 
sein mtisse. Aber mit den historisch pragmatischen Konstruktionen 
verbinden sich religiéds rationalistische Tendenzen. Man will das 
wahre Wesen der Religion aus dem Wuste der Traditionen heraus- 
stellen, und da hatte die Aufklérung, wie wir schon sahen, nichts 
iibrig gelassen als Gestirne und Elemente einerseits, géttliche Men- 
schen andererseits. Man tut dieser Spekulation unrecht, wenn man 
sie destruktiver Tendenzen beschuldigt; sie ist viel eher bemitht, zu 
konservieren, was die Kritik tibrig gelassen hat. Fur uns stellt sie 
den Bankerott der Religion bei den Gebildeten ans Licht, aber sie 
hat ihn nicht herbeigefiihrt und herbeiftihren wollen. Sie wird der 
getreue Ausdruck des DurchschnittsbewuBtseins der Gebildeten sein, 
und gottlos ist sie erst der romantisch archaisierenden Frommigkeit 
der nachchristlichen Zeit erschienen. 


+) Diodj1 28, 2. X13, 2. *) Das beweist auch Plutarchs Schrift tiber Isis 
und Osiris, die, mitunter mit Hekataios sich beriihrend, tiberwiegend andern Dar- 
stellungen und Deutungen folgt. Daf z. T. alte Quellen benutzt sind, machen 
neuere im Resultat freilich differierende Untersuchungen wahrscheinlich. S. M. 
Wellmann, Hermes XXXI S. 221 ff., R. Heinze, Xenokrates S. 30. 81 ff., F. Diimm- 
ler, Kl. Schriften II S. 457 ff. 
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; Aktuell politische Tendenzen und Beziehungen spielen mit. 
Diese Gétterkénige sind das Abbild der Herrscher der Zeit, in der 
wenige groBe Manner die Geschichte machen, und sie verwirklichen 
das monarchische Ideal dieser Zeit. Wohltaten und Erfindungen 
sind ihr Verdienst um die Menschheit. So nennen sich ja jetzt die 
Konige gern evepyétys und owtie, und die rationalisierende Forschung 
der Zeit lést die Geschichte gern in eine Diadoche von Erfindern 
und Reihe von Erfindungen auf}. Der Lohn fir die Verdienste 
des Herrschers ist die Apotheose. Wie die Pharaonen und die 
hellenistischen Fiirsten verzeichnen Osiris und Isis ihre res gestae 
auf Inschriften, die von Diodor I 27 im Wortlaut mitgeteilt werden 
(vgl. S. 34). Allegorisierende und etymologische Erklarungen mégen 
irgend wie von der Stoa beeinflu&t sein, wie auch der Parallelismus 
von Makrokosmos und Mikrokosmos stoisch ist; aber all die Ten- 
denzen sind in der geistigen Richtung der Zeit tiberhaupt weit ver- 
breitet ?. 

Eine 4hnliche Theologie vertritt wohl etwas spater als Hekataios 
Euhemeros * in seiner ‘Iepa avaypaph. In der Form eines Reisebe- 
richtes erzihlt Euhemeros, daB er auf der Fahrt aus dem roten 
Meer in den indischen Ozean drei bisher unbekannte Inseln besucht 
habe. Nach Art der politischen Utopien wird Verfassung und Lebens- 
weise dieser Insulaner, der Panchder, als Ideal eines glicklichen 
Lebens geschildert, wie es Hekataios in Ahnlicher Einkleidung seiner 
Hyperboreerschrift den Bewohnern einer Insel im atlantischen Ozean 
zugeschrieben hatte. Die Existenz der Inseln ist erdichtet, und der 
Verfasser zeigt sich nicht einmal mit indischen Verhaltnissen ver- 
traut; die Farben seines Bildes nimmt er wesentlich von Aegypten, 
wo wir seine Heimat suchen dirfen. Auf einer der Inseln findet 
er auf einem hohen Hiigel ein Heiligtum des Zeus und in ihm eine 
goldene Sdule, auf der in heiliger Schrift Uranos, Kronos, Zeus ihre 
Taten (xpéEetc) aufgezeichnet haben (vgl. Hekataios). In der Wieder- 
gabe dieser Schrift hat man also die ganz authentische Gdotterge- 
schichte: Der erste Kénig war Uranos, ein gerechter und wohltatiger 
Mann, der zuerst den Kult der himmlischen Gétter einfihrte (im 
Heiligtum hatte er eine Art Sternwarte) und daher den Namen Helios 
bekam (vgl. Hekataios bei Diodor I 13, 1. 2). Es folgen Kronos und 
Rhea, dann Zeus, der nach Babylon zieht und sich mit Belos_be- 
freundet, in Panchaia den Kult seines GroSvaters einrichtet, Syrien 
und viele andere Linder durchzieht, die Wohltaten der Zivilisation 


1) Die peripatetischen Forschungen iiber die Entwickelung der Kultur 
(S. 40) wirken im einzelnen ein. ®) Vel. auch R. Reitzenstein, Zwei 
religionsgeschichtliche Fragen, Strafiburg 1901 S. 77 ff. 3) Der vorztigliche 
Artikel Jacobys in Wissowas Realenzykl. VI gibt alle nétigen Quellennachweise. 
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mitteilend. Seinen eigenen Kult verbreitet er auf diesen Zigen und 
baut sich den prachtvollen Tempel in Panchaia. Nachdem er finf- 
mal die Erde durchwandelt, seine Freunde und Verwandte in Satra- 
pieen eingesetzt hat, endet er sein Leben in Kreta, wo er bestattet 
wird, und geht zu den Géttern ein. Die mythischen Streitigkeiten 
der G6tter werden als Palastintriguen und Insurrektionen geschildert. 
Im Detail, das hier nicht wiedergegeben werden kann, fehlt es nicht 
an pikanten Ziigen; so wird z. B. erzaihlt, der Koch des Kénigs von 
Sidon, Kadmos, sei mit der Flétenblaserin Harmonia nach Theben 
durchgegangen, und das Bild der unziichtigen Mysterien, die Aphrodite 
gestiftet haben soll, scheint von orientalischen Heiligtiimern abge- 
nommen zu sein. 

Die Schilderung der stufenweisen Entwickelung der Kultur, der 
Heeresziige und Weltherrschaft des Zeus, die Konsekrierung der 
Vorfahren durch die spaiteren Kénige verraét eine weitgehende Ueber- 
einstimmung des Euhemeros mit dem von ihm wohl benutzten Heka- 
taios. Auch Euhemeros unterscheidet die zwei Klassen der himmli- 
schen und der irdischen G6étter und nimmt die gleichen Motive fiir 
die Vergétterung der Kénige an. Nur tritt bei ihm die Selbstver- 
gotterung in den Vordergrund. Fiir die freiwillige Anerkennung der 
Géttlichkeit des Herrschers durch seine dankbaren Untertanen und 
fir seine Konsekration nach dem Tode bot die Geschichte seit 
Alexander die Beispiele. Aber Euhemeros kennt auch die Selbst- 
vergétterung, obgleich seine Schrift wegen der Polemik im Zeushymnos 
des Kallimachos V. 8, 9 mit gréfter Wahrscheinlichkeit friher als 
die Einfithrung des Kultes der ‘deol adeApot (271/0) angesetzt wird. 
Man wird annehmen dirfen, da®B der Gedanke schon damals in der 
Luft lag, vielleicht auch schon realisiert war (u. S. 126). 

Die Schrift des Euhemeros ist eine der ersten griechischen 
Prosaschriften, die in die rémische Literatur tibergegangen sind. Sie 
hat in der Uebersetzung des Ennius den Rémern ebenso sehr ge- 
fallen, wie sie spater den Beifall moderner Rationalisten gefunden 
hat, und christliche Apologeten haben ihr Waffen zur Bekimpfung 
des Polytheismus entnommen. So hat die Theologie, die politische 
Persénlichkeiten durch ihre Verdienste, Wobhltaten, Erfindungen 
gottliche Verehrung finden lat und die alte Géttergeschichte histori- 
sierend auflést, den Namen Euhemerismus erhalten. In Wahrheit 
ist Euhemeros gar nicht der Schépfer einer neuen Theorie, sondern 
er hat nur eine weit verbreitete Methode! zu einer neuen Darstel- 
lung der Urgeschichte benutzt und dieser durch die tiberaus wirk- 
same Einkleidung eine besondere Geltung verschafftt. 


1) §. A. Lobeck, Aglaophamus S. 987—1004. 
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Sogar ein relativ so zuverlassiger Schriftsteller wie Megasthenes, 
der Alter als Hekataios ist, zeigt sich in seiner Darstellung der indi- 
schen Religion von dieser Strémung beeinfluBt, wenn er Dionysos 
als Stifter des Gottesdienstes, Stadtegriinder, Verbreiter der Kultur schil- 
dert und ihn zum Dank fiir seine Wohltaten géttliche Ehren erlangen 
JaBt, wenn er sich 4hnlich iiber die Apotheose des Herakles auBert}, 
wenn er indische und griechische Gétter vermischt. Und in diese 
Zeit gehdrt auch Leons in die Form eines Briefes Alexanders an 
Olympias gekleidete Behandlung der Agyptischen Religion?. Da 
werden Osiris und die mit Demeter gleichgesetzte Isis wie ihre Eltern 
zu Herrschern gemacht, und Isis fiihrt den Kult ihrer Eltern ein; 
Dionysos ist auch hier Weltherrscher. 

Mit freiester Phantasie die Stoffe gestaltend, nur aufs Ergétzen 
und Gefallen bedacht, schilderte Dionysios Skytobrachion (II Jahrh.) 
die von ihm in Libyen lokalisierten Sagenkreise des Dionysos, der 
Atlantier, der Amazonen und die Argonautensage *, In den Atlantiern 
wird ganz wie in der bisher betrachteten Literatur die Verbreitung 
der Kultur (auch Sternkunde) durch die Altesten Kénige (Uranos, 
Basileia = gro8e Mutter, Atlas und Kronos, Zeus), ihre Weltherr- 
schaft, ihre Vergétterung nach dem Tode wegen der evepyecia ge- 
schildert*. Und nach gleicher Methode werden der Kampf des 
Ammonssohnes Dionysos mit Kronos, seine Verdienste um die Mensch- 
heit und seine Apotheose erzaihlt®. Das Fabelhafte beseitigt er in 
der alten Weise durch rationalistische Umdeutung, die Charaktere 
zeichnet er mit grellen Farben ins Tugendhafte oder ins Boshafte. 
Als Quellen schiebt er alte erschwindelte Dichtungen vor, wie das 
spaiter auch in den unter Diktys’ und Dares’ Namen verbreiteten 
mythischen Romanen geschehen ist. So hat um 100 n. Chr. Heren- 
nius Philon von Byblos einen Sanchuniathon vorgeschoben, um 
durch eine alte Autoritét seine Darstellung der phénikischen Gétter- 
geschichte zu decken, die uns besonders durch Eusebius’ Exzerpte 
bekannt ist. Der allegorischen Geheimniskramerei wird die prag- 
matische Geschichte der Gotter gegentibergestellt. Sie sind Menschen 
gewesen. Die prinzipielle Betrachtung wird in die Worte gefaBt: 
»Die dltesten Barbaren, besonders Phéniker und Aegyptier, von denen 
die andern abhangig sind, hielten die Erfinder der fiir das Leben 
nétigen Bediirfnisse und die, welche den Voélkern Gutes taten, fir 
die groé8ten Gédtter. Diese beteten sie als Wohltater und Urheber 


1) Diod. II 38. 39, 4, Arrian, Ind. 7. *) Miiller, Fragm. Hist. Graec. 
ILS. 231. 232. 8) Ausztige bei Diod. HI 66, 4—73, 56. 57. 60. 61. 52, 83—55, 
IV 40—55, s. Schwartz in Wissowas Realenzykl. V Sp. 929 ff. 4) S. beson- 
ders Diod. III 56. 57, 2. 60, 3. 5. 5) Diod. 70,3. 7. 8. 71, 5. 72, 1.4. 73, 1. 3.5 
treten euhemeristische Tendenzen besonders hervor. 
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vieles Guten an und errichteten ihnen nach ihrem Tode Tempel.« 
Die anderen Ehren werden genannt, aber ausdriicklich bemerkt, 
da auch die Gestirne und Elemente fiir Gétter galten, es also zwei 
Klassen von Géttern gab, sterbliche und unsterbliche. Die Namen 
jener sollen 6fter auf diese tibertragen sein *. Beispiele solcher Gleich- 
namigkeit sind uns schon begegnet. Die Kulturgeschichte wird auch 
hier in eine Folge von edpyjat« aufgelést, nur daB sie an phénikische 
Namen geknipft sind. 

Diese historisierende Mythenbehandlung lehrt durch ihre weite 
Verbreitung und ihre Anpassung an den Zeitgeschmack das religiése 
Empfinden der Gebildeten am besten kennen: Gestirne und Elemente, 
Fahigkeit der Menschennatur, durch den rechten Gebrauch ihrer 
geistigen Gaben sich zum Géttlichen zu erheben. Die Gleichsetzung 
des Géttlichen mit den Naturkraften, die zugleich im Zeitalter der 
Naturwissenschaften, die den Menschen zu deren Herrn machen, 
eine Gefiihrdung der Religion bedeutet, ist als das nattirliche Ergeb- 
nis des friiher geschilderten Aufklaérungsprozesses begreiflich. Die 
Prinzipien und Urstoffe der Philosophie wollten ja in der Tat fiir 
die Erklarung der Welt und ihres Zusammenhanges dasselbe leisten 
und besser leisten wie die mythischen Gédtter. Es ist begreiflich, 
daB sie an deren Stelle traten. Die Gd6ttlichkeit der Gestirne hatten 
Pythagoras, Plato, Aristoteles, die Stoa gelehrt. Und die Stoa hatte 
ja Gestirne und Elemente mit den persénlichen Géttern des Volks- 
glaubens gleichgesetzt und konnte fiir die Planeten an die Benen- 
nungen mit G6tternamen anknipfen. Aber die gelegentliche Er- 
wahnung und knappe Behandlung dieser Gétter in jenen religions- 
geschichtlichen Schriften beweist, da® sie fiir die Religion noch wenig 
zu bedeuten hatten. Eine neue Bedeutung haben sie erst gewonnen, 
als die seit dem II Jahrh. vom Osten yordringende Astrologie ihnen 
einen reichen Inhalt und eine das Menschenleben beherrschende 
Bedeutung gab*. Charakteristischer fiir die neue Zeit ist die 
Anerkennung der in den iiberragenden Persénlichkeiten sich offen- 
barenden géttlichen Kraft durch die euhemeristische Theologie. Sie 
fiihrt uns auf die Entstehung des Herrscherkultes. 


*) Euseb. Priip. I 9, 29. — Noch sei auf die dieser Literatur zugehiri- 
gen, aber mit Unrecht von manchen Euhemeros zugeschriebenen Berichte bei 
Firmicus Maternus, De errore profanarum religionum 6. 7. 10 hingewiesen. Auch 
sonst beweisen die Kirchenschriftsteller die Verbreitung der von diesen Ten- 
denzen beherrschten Literatur. *) H, Diels, Elementum S. 44 ff. Stoische 
und persische Elementenlehre verbindet Dio Chrys. R. XXXVI zu einem Ganzen. 
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4. MENSCHENVERGOTTERUNG UND HmRRSCHERKULT 


Betocu Ill 1 S. 48 ff. 368 ff. — Kornemann, Zur Geschichte der antiken 
Herrscherkulte, Beitrige zur alten Geschichte I 51 ff. — WOrro, Priester und 
Tempel im alten Aegypten, Leipzig 1905 1 S. 137 ff. — PWENDLAND, Lwriio, 
Zeitschr. f. neutest. Wiss. V S. 335 ff. — JKaERst II 209 ff. 340 ff. 374 f£. — ABAUER, 
Vom Griechentum zum Christentum, Lpz. 1910 (Wiss. und Bildung 78), Kap. 4. 5. 
— HMeyer, Kleine Schriften S. 283—332 (Alexander der Grofe und die abso- 
lute Monarchie). 


Die religiése Aufklarung hatte von der alten Religion nichts brig 
gelassen als wenige Abstraktionen und unpersénliche Begriffsgétter 
(S. 104 f.) einerseits, physische Potenzen andererseits (S. 111 f. 118 ff.) 
— d.h. géttliche Machte, die vom geschichtlichen Leben der Nationen 
losgelést waren, deren universaler Charakter sie tiber die nationalen 
Unterschiede erhob. Aber dieselbe Aufklarung findet auch im Glau- 
ben, da sich groBe Persénlichkeiten in die géttliche Sphiare erboben, 
den tiefsten Sinn der alteren Religionsgeschichte. Sie erkennt damit 
die Kraft des Faktors an, der als ein wesentlich neuer die Alteste 
hellenistische Entwickelung am stiarksten bestimmt hat. Denn in 
dem Glauben, daf grofe Leistungen und segensreiche Taten den 
einzelnen tiber die Durchschnittssphére des Menschen erheben und 
die gewissesten Offenbarungen einer im Menschen wirkenden gétt- 
lichen Kraft sind, pragt sich der individualistische Zug der Zeit 
(S. 45 ff.) charakteristisch aus. Dieser Glaube ]48t sich kaum treffender 
formulieren als es Plinius Nat. hist. II 7, 18. 19 tut: deus est mortali 
tuvare mortalem et haec ad aeternam gloriam via... . hic est vetu- 
sltissimus referendi bene merentibus gratiam mos, ut tales numinibus 
adscribant'. Aber es bedarf einer besonderen eingehenden Betrach- 
tung, um dem modernen Gefiihl die Bedingungen verstindlich zu 
machen, aus denen er erwachsen und im Herrscherkult zu einer 
die anderen géttlichen Gestalten in Schatten stellenden Macht ge- 
worden ist. 

Gottliches im Menschen anzuerkennen, sein besseres Ich datpwv 
zu nennen war dem Griechen natiirlich: boyy otxyntiprovy Safwovog sagt 
Demokrit (Fr. 171 Diels), 7%os &viemnq Gaiuwv Heraklit (Fr. 119), 
und sie schlieBen sich damit volkstiimlichen Vorstellungen an”. 
Feierliche Heroisierung hervorragender Toter, besonders der Stadte- 
griinder, kennen die Griechen schon vor Alexander — wir haben 
Beispiele davon noch aus dem V und IV Jahrhundert —, und auch 
im kleinen Kreise konnte die Piet&it der Hinterbliebenen teuere Tote 


1) Der Stoiker Antipater (Stoic. vet. fragm. IN Fr. 33. 34 v. A.) nimmt das 
ednounttxoy in die Definition der Gottheit auf. 2) Vel. die sehr charak- 
teristischen Ausfiihrungen in Menanders ’Entpénovteg V. 494 ff. und dazu Wila- 
mowitz, N. Jahrb. XXI 56. 
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in die Sphire der Heroen erheben. Die Mystik hat den Glauben an die 
Gottlichkeit der Menschenseele gestarkt. Aristoteles hat dem Plato einen 
Altar errichtet! und in seinem Hymnus auf die Tugend den verstor- 
benen Hermeias in Formen gefeiert, die an die Apotheose streifen. 
Dem Epikur bringen seine Jiinger religidse Verehrung entgegen, und 
in Alexandria gab es einen Homerkult?. Die politische Theorie des 
Plato und des Aristoteles zeichnet das Bild des idealen Herrschers, 
der iiber den Gesetzen erhaben sich selbst Gesetz und durch natir- 
liche Ueberlegenheit tiber die andern Menschen zum Herrschen be- 
rufen ist, der gottgleich unter den Sterblichen wandelt (S. 16). Er 
erscheint wie das gelaéuterte und abgeklarte Bild des Uebermenschen 
der sophistischen Aufklérung, das, in der Ethik abgelehnt, auf die 
Staatslehre doch eingewirkt hat. Aehnliche Anschauungen vom 
K6nigtum vertritt Isokrates (S. 15). Und als Kénig Philipp in die 
griechischen Verhiltnisse eingriff, hat ihm ein Teil der Griechen 
tberschwengliche Verehrung entgegengebracht. 

Der hellenistische Herrscherkult bedeutet aber mehr als die 
hellenistische Heroenverehrung: der Kult wird dem Herrscher als 
Gott, nicht als Heros geweiht, und der Kult gilt oft schon dem 
Lebenden, nicht erst dem Dahingeschiedenen. Es ist fraglich, ob 
die Tatsache, daB die Grenzen zwischen Heros und Gott mitunter 
verflieBen, die Annahme rechtfertigt, daB der Herrscherkult nichts als 
eine nattrliche Steigerung des Heroenkultes und spontan aus dem 
Griechentum erwachsen ist. Die Formen des Kultes sind griechisch; 
neben einander stehen in Aegypten der hellenistische Herrscherkult 
der griechischen Untertanen und das Gottkénigtum der hieroglyphi- 
schen Inschriften, die wie in den Pharaonen so in den Lagiden 
Inkarnationen des Ammon, Re oder anderer fgyptischer Gétter sehen. 
Trotzdem scheint es mir wahrscheinlich, daB die orientalische Um- 
welt, daB Agyptisches Gottkénigtum wie persische Proskynese auf 
die neuen hellenistischen Formen der Apotheose eingewirkt haben. 
Die Hypothese ist freilich nicht strikt beweisbar, weil sie mit psycho- 
logischen Vorgiingen rechnet, die wir in den Quellen verzeichnet zu 
finden nicht erwarten dirfen. 

In romantischen Ideen ist Alexander groB8 geworden, und mit 
den héchsten Vorstellungen von seiner Mission tibernahm er den 
durch den korinthischen Bundesvertrag ihm vorgezeichneten Beruf 
(S. 18). Seine beispiellosen Erfolge und die mit den Erfolgen ins 


') S. O. Immisch, Philol. XLV S. 1 ff. — S. 21: ,Platos Bild ist schon fiir 
die erste Generation der Seinen ein Heiligenbild gewesen, umrankt von from- 
mer Legende“, vgl. H. Usener, Das Weihnachtsfest? S. 71. 72. Nish (OE 
Watzinger, Das Relief des Archelaos von Priene, Berlin 1903 S. 20. 21 und Dio 
Chrys. R. XXXVI 14. 


Ursprung des Herrscherkults 125 


Gigantische wachsenden Plane steigerten sein eigenes SelbstbewuBt- 
sein und liefen seine Person in der Vorstellung der Zeit das MafB 
des Menschlichen tibersteigen. Schon von gleichzeitigen Historikern 
sind seine Person und seine Taten ins Uebermenschliche und Wun- 
derbare gezeichnet worden. Dazu kam, daf Alexander in das Erbe 
der Pharaonen und der persischen K6nige eintrat. Das orientalische 
Gefthl der tiefen Kluft, die den Kénig von den Untertanen trennt, 
der Agyptische Glaube an die Inkarnation der Gottheit im Kénige, 
der persische an den géttlichen Nimbus des Herrschers wurden ihm 
von selbst entgegengebracht. Alexander hat aber auch persénlich 
den Glauben an das Gottkénigtum begitinstigt und geférdert, weil es 
seinem Weltreiche die héhere Sanktion gab. Es ist méglich, daB 
Alexander selbst griechischen Heroenglauben und griechische Vor- 
stellungen von dem gottlichen Adel der Menschenseele, Ankniipfun- 
gen an seinen Ahnen Herakles und an Dionysos mit orientalischen 
Glaubensformen in eins dachte, wie das dem Sinne seiner Griechi- 
sches und Orientalisches verschmelzenden Politik entsprach. Zu be- 
tonen ist freilich, da8 zuerst auf griechischem Boden Alexander gatt- 
liche Ehren, und zwar von jonischen Griechen zuteil geworden sind. 
Der Gott Ammon, von dem er sich zu seinem Sohn ernennen lieB, 
war ein langst von den Griechen verehrter und hellenisierter Gott. 
324 hat dann Alexander auch auf dem griechischen Festlande fir 
sich géttliche Ehren durchgesetzt. Der letzte Wunsch des sterben- 
den Alexander war, in der Oase des Zeus Ammon beigesetzt zu 
werden!. Als 321 die Leiche nach Aegypten transportiert wurde, 
fand Ptolemaios I es aus politischen Griinden ratsamer, ihr eine 
Ruhestatte in Memphis zu bereiten. Endlich hat Ptolemaios Phila- 
delphos, was ihm Zeitgenossen als Greuel vorgeriickt haben, die 
Leiche in das o7j« von Alexandria tbergeftihrt. Daf es aber schon 
vor dieser Ueberfiihrung einen Reichskult Alexanders gegeben hat 
(verbunden mit dem Grabe in Memphis?), der zwischen 311 und 
285 entstanden sein mu, haben neuere Papyrusfunde gezeigt”. 
Die Agyptische Dynastie legitimiert durch diesen Kult ihre Herr- 
schaft als Nachfolge Alexanders. Der Priester dieses Kultes ist epo- 
nym, d. h. er gibt dem Jahre seinen Namen. 

Wieder hat zuerst die Dankbarkeit kleinasiatischer und Insel- 
griechen mehreren Diadochen géttliche Ehren dargebracht. Die Ent- 
wickelung eines offiziellen Reichskultes 14B8t sich noch am_ besten 
in Aegypten verfolgen. Die bisherige Annahme, daf Ptolemaios I 
erst nach seinem Tode (283/2) von seinem Nachfolger konse- 


1) Zum folgenden s. O. Rubensohn, Das Grab Alexanders des Grofien, Bull. 


de la société archéol. d’Alexandrie Nr. 112, 1910. 2) §. Rubensohn, Elephan- 
tine-Papyri, Berlin 1910 S. 23. 28. 
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kriert und spiiter seine Gattin Berenike nach ihrem Tode seinem 
Kult angeschlossen sei, ist neuerdings in Frage gestellt worden (vgl. 
S. 120), sie scheinen schon bei Lebzeiten als Gétter ihren Kult ge- 
habt zu haben}. Ein ganz sicheres Beispiel der Einrichtung eines 
Kultus fiir den lebendigen Herrscher ist der von Philadelphos ein- 
gefiihrte Kult der Sol ddedpot. Wahrscheinlich gab ihm der Tod 
seiner Gattin Arsinoe (271/0) den AnlaB, mit ihrer Konsekration 
die Selbstvergétterung zu verbinden. Seit Ptolemaios IV (221—205) 
umfaBt der Reichskult eine mit Alexander beginnende und bis zum 
letzten Herrscherpaare herabfiihrende Reihe *. — In den andern Rei- 
chen vollzieht sich eine analoge Entwickelung, in Syrien fast mit 
noch groferer Entschiedenheit. Der Oberpriester verwaltet hier den 
Herrscherkult. Die beiden ersten Herrscher werden nach dem Tode 
vergottlicht, in der besonderen Form einer Gleichsetzung mit den 
ihnen verwandten Géttern, Seleukos als Zeus Nikator, Antiochos I 
als Apollon Soter. Antiochos II gibt sich gar bei Lebzeiten den Na- 
men teéc. — Nur die makedonischen Herrscher verschmahten die 
gdttlichen Ehren; ihr nationaler Staat (S. 19) hatte diese Stiitze 
nicht ndtig. 

Die neuen Reiche bedtirfen einer Reichsreligion, die eine natio- 
nale Basis so wenig haben konnte, wie die Reiche selbst. Der Herr- 
scherkult ist die Religion der neuen Monarchien, eine politische Reli- 
gion, die das reale Verhaltnis des absoluten Herrschers und Schépfers 
des Rechtes und Gesetzes zur Masse der Untertanen auf den klar- 
sten Ausdruck bringt (vgl. S. 18). Die Verkérperung des Staates im 
Herrscher schloB eine edle Auffassung der Herrscherpflicht nicht aus; 
das Wort, daB die Herrschaft ein Dienst sei, héren wir jetzt aus 
eines Kénigs Mund. Und die Anerkennung der Gdttlichkeit des 
Herrschers ist fiir viele aufrichtiges Bekenntnis ihrer Pietét und 
freier Hingabe gewesen. Das Aufsteigen in die géttliche Sphire ist 
urspriinglich fiir griechisches Empfinden der schéne Glaube, daB in 
groBen und guten Menschen sich das Géttliche offenbare. Gerade 
in den Altesten Fallen der Apotheose der Fiirsten findet der Glaube 
an solche Kraft und die Dankbarkeit einen unleugbar aufrichtigen 
Ausdruck. Der vulgire Rationalismus begreift die Apotheose nicht 
und verabscheut sie als erheuchelt und servil; er entriistet sich ja 
auch wber jede Aeuberung eines Gottesgnadentums. Aber das_ur- 
springliche Empfinden ist wirklich echt: Man sieht in dem miich- 
tigen Heerfiirsten, der die Stadt aus den Kriegsnéten herausreiBt, 
Frieden und Heil bringt, den géttlichen Helfer und Heiland (swti\e) ; 
denn er hat das geleistet, was nach menschlicher Berechnung un- 
mdéglich schien oder mit menschlichen Kraften nicht zu vollbringen 

oS beilage: 1, *) Kin Beispiel in der Beilage 2. 
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war’. Die Gottheit ist leibhaftig in ihm erschienen (évapyyg Exupdvera, 
praesens deus). Was ursprigpglich tiefes und wahres Gefihl war, 
wird dann zur konventionellen Tradition und héfischen Etikette, 
wenn es auch in keinen Zeiten an Fallen fehlt, wo das urspriing- 
liche Gefihl mit unmittelbarer Kraft zur Anerkennung neuer gétt- 
licher Offenbarung drangt. Der griechische Servilismus gegen die 
romischen GroSen und der auf die Munifizenz der Wohlhabenden 
spekulierende Lokalpatriotismus vernutzt dann nur zu sehr géttliche 
Ehren und Attribute (S. 25. 28); das Hauptbedenken gegen ihre ver- 
schwenderische Austeilung, daB sie doch auch erhebliche Kosten 
verursachte, tiberwindet man durch sinnreiche Erfindungen, wie die 
beliebte Umarbeitung oder Umnennung ilterer Statuen. Die neue 
Bedeutung, die Apotheose und Herrscherkult durch das rémische 
Imperium gewinnen, die Kraft und Verbreitung, die der Glaube an 
géttliche Menschen in der Kaiserzeit wieder erlangt, werden wir 
spater zu betrachten haben. 


5 FREMDE GOTTER. SYNKRETISMUS. ASTROLOGIE UND MAGIE. MystIx 


PFoucart, Les associations religieuses chez les Grecs, Paris 1873. — 
LAFAYE, Histoire du culte des divinités d’Alexandrie, Paris 1884 (Bibl. des 
écoles francaises d’Athénes et de Rome Bd. 33). — EZ1mBartu, Das griech. Ver- 
einswesen, Leipzig 1896 (Preisschriften der Jablonowskischen Gesellschaft Bd. 34). 
— FRPOLAND, Geschichte des griech. Vereinswesens, 1909 (ebenda Bd. 38). 


Verschiedene Nationen waren vereinigt in den hellenistischen 
Reichen und Stadten. Wie die Menschen, so muften sich nun auch 
die Gétter vertragen. An das Nebeneinander der Religionen hatte 
man sich schon frtiher zu gew6hnen begonnen. Schon seit dem V 
Jahrhundert hatten manche fremde Kulte in Griechenland Eingang 
gefunden. Dionysos hatte andere thrakische und phrygische Gétter 
nach sich gezogen: Kybele, die schon im V Jahrhundert der atheni- 
schen G6ttermutter angeglichen wurde, Bendis, Kotys, Sabazios. 
Adonis und die semitische Aphrodite, Ammon und Isis wurden in 
Athen und an anderen Statten verehrt. Meist waren es zuniachst private 
Genossenschaften (aco, goavot neben vielen andern Bezeichnungen) 
von Auslandern, denen der Kult ihrer Gétter gestattet wurde, die 
aber auch griechische Mitglieder anzogen”. Die Beteiligung an sol- 


1) Wie echt griechisch dies Gefiihl ist, beweisen Aeschylos’ Schutz- 
flehende 947 ff. 
® matd|sc, "Apystoraw edyeodar ypewv 
Sbew te AciBeryv WH He deotg "OAvprlorg 
omovonc, émet awtijpes ob StxyoppoTWE. 
Auch sonst bietet. die Tragiédie (Sophokles) viele Beispiele. 2) Ueber ge- 
legentliche Teilnahme von Frauen und Sklaven s. Poland 8. 289 ff.. 328 ff. 
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chen Kulten schien unbedenklich, wenn nur dariiber die Austbung 
der heimischen Religion nicht vernachlassigt und, was ofter geschah, 
‘die Offentliche Moral nicht gefahrdet wurde '. 

Der Polytheismus ist tolerant gegen fremde Kulte. Der Grieche 
und Rémer bezweifelt wie der Israelit die Existenz der fremden Gét- 
ter nicht; es sind nur nicht seine Gétter. Die flieBende Fille der 
Gottergestalten, die Méglichkeit, taglich neue Offenbarungen zu er- 
leben, bisher verborgene Gétter in ihrer Kraft zu erkennen, gibt dem 
Frommen ein Gefiihl der Unsicherheit, ob er auch jeder Gottheit 
das Ihre gegeben und nicht durch eine Unterlassung die religiésen 
Akte unwirksam gemacht habe. Der Wunsch, mit peinlichster Ge- 
nauigkeit allen Pflichten genug zu tun, spricht sich in der oft end- 
losen Haufung der Beinamen eines Gottes, der gern noch der Zu- 
satz »oder wie du sonst genannt zu werden wiinschest« beigefigt 
wird 2, in den Weihungen an éyyvwotot deo! *, fiir die wir jetzt viel- 
leicht auch ein inschriftliches Zeugnis besitzen*, in den in helleni- 
scher Zeit sich mehrenden Weihungen fir alle Gétter aus; jetzt kom- 
men auch solche fiir den Gott Pantheios oder fiir das Pantheion 
(Gesamtheit der Gétter) vor. Die Fahigkeit der polytheistischen Re- 
ligion zur Angliederung neuer Gottheiten erhalt in hellenistischer 
Zeit durch die lebhafte Bertthrung mit fremden V6élkern einen neuen 
Antrieb und zieht weitere Kreise. Rationalistische Umdeutung euhe- 
meristischer bald auch stoischer Observanz nahert griechische und 
nichtgriechische Gétter einander an, indem sie ihnen statt des na- 
tionalen einen allgemeinen physischen oder ethischen Sinn gibt, 
und die orientalischen Gétter kamen zum Teil durch die Auswei- 
tung, die sie nach der Loslésung von ihrer nationalen Grundlage 


und durch die Theologie ihrer Priester erfahren hatten, dieser Ten- 
denz entgegen °. 


) Plato denkt in den Gesetzen strenger und verbietet (X 909 D) alle pri- 


vaten Kulte, weil sie die Hinheit des Staates gefihrden. ") Usener 
S. 336. 334. Der Gebrauch der rechten Namen bedingt ja die Wirkung des 
Gebetes wie des Zaubers. Vgl. z. B. Horaz Carm. saec. 14 ff. 8) Ich 


fiige den Zeugnissen Pausanias I 1, 4 V 14, 8 fiir Altiire d&yvdotwy SeGv im 
Phaleron und Olympia und Diog. Laert. 1 110 (&vyvoper in Athen) hinzu Tertull. 
Ad nat. If 9, Ady. Mare. I 9, Philostrat, Leben des Apollonius S. 207, 29 K 
SW PPOVEDTEDOY Yao TO Tepl Tavtwy DeMy eo) Aéyerv nal tadta "Adyjvystv, od xat aYVOOTUDY 
Carpovov Popol tpvvta. Der echt polytheistische Zug ist in Act 1723 a&yvdotm Seq 
der Tendenz zuliebe in sein gerades Gegenteil gewandelt worden. Sollte der 
ayymavos dee der Gnostiker eingewirkt haben? *) Hepding a. a. O. (0. S. 105 ') 
S. 455, der die neuere Literatur verzeichnet. 5) Ich kann den Prozef} der 
Hellenisierung der orientalischen Religionen, der zugleich deren eigene Theo- 
logie beriicksichtigen miifte, fiir die altere hellenistische Zeit nicht schildern, 
nicht nur weil ich der Aufgabe nicht gewachsen bin. Die Zeugnisse sind sehr 
zerstreut, zum Teil nur durch Riickschliisse aus Quellenuntersuchungen zu ge- 
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Wie weit Synkretismus und Hellenisierung der fremden Reli- 
gionen neben den natirlichen Wirkungen der Volkermischung auch 
durch die Politik geférdert ist, 148t sich im einzelnen schwer feststellen. 
Im Vorgehen des Antiochos Epiphanes gegen die Juden zeigt sich 
besonders deutlich, daB die Seleukiden die in ihrem Reiche freilich 
besonders schwierige Aufgabe der Hellenisierung auch auf diesem 
Gebiete energisch angegriffen haben (S. 18. 19). Die Ptolemaer iiber- 
nehmen fir die Griechen griechische Kulte und schaffen einen griechi- 
schen Herrscherkult. Mit der agyptischen Kirche paktieren sie und 
setzen sich nicht das Ziel ihrer Hellenisierung (S. 19). Eine wirk- 
liche auf Verschmelzung der Religionen zielende religionspolitische 
Aktion vermag man nur in der Einfiihrung des Serapiskultus wahr- 
zunehmen, so verschieden auch die modernen Ansichten tiber Hei- 
mat und Wesen des Gottes sind!; jedenfalls ist er sofort mit Osiris- 
Apis, d. h. dem verstorbenen, zu Osiris gewordenen Apis, gleichge- 
setzt worden. Wenn aber Ptolemaios I das Bild des Gottes, dessen 
Kult sich erstaunlich rasch verbreitete, von auBerhalb herholte, so 
lag offenbar der Verbindung griechischer Form mit Agypltischem In- 
halle eine synkretistische Absicht zugrunde. Und es ist bezeichnend, 
dai bei der Ueberfiihrung des Gottes aus Sinope und der Begriin- 
dung des neuen Kultes Manethos (S. 39) und Timotheos tatig ge- 
wesen sein sollen. Dieser Timotheos, der vielleicht den (tepo¢ Aéyes 
des Serapis verfaft hat, war Eumolpide und hat als solcher die 
eleusinischen Mysterien in Alexandria eingeftihrt. Und wenn wir 
noch von demselben eine ausftihrliche Darstellung der pessinunti- 
schen Attissage lesen”, so liegt es nahe, auch diese Behandlung des 
phrygischen Kultes in einen umfassenden Plan der Religionsmischung 
einzubeziehen. Aber Timotheos’ Wirksamkeit gehért doch wohl 
mehr in die Geschichte der Theologie als der Kirchenpolitik der 
Lagiden. Als Heilgott hat Serapis sich die griechische und rémische 
Welt erobert, vielfach mit Asklepios gleichgesetzt. Die Menschheit sucht 
bei diesen Heilgéttern Zuflucht, je mehr sie sich krank und siech zu 
sein bewuBt wird. Ihre Bedeutung ist in bestaéndigem Steigen. Inkuba- 
tion und Traumorakel spielen an ihren Heiligttimern eine groBe Rolle. 

Die Agyptischen Kulte haben in dieser Zeit die gréSten Erobe- 


winnen. Die Geschichte der Wandlungen der Kulte und der Ausbildung ihrer 
Theologie lafit sich nicht schreiben. Und fiir den Zweck dieses Handbuches 
gentigt es, die typischen Erscheinungen dieser synkretistisch theologischen 
Entwickelung in der spiteren Periode, wo das reichste Quellenmaterial zur 
Verfiigung steht, griindlich zu charakterisieren (s. K. VI 3). 1) S. Otto 
1S. 11 Il 214 ff. Kaerst II 265 ff., Fr. Cumont, Religions orientales’ S. 111 ff, 
den Artikel Sarapis in Roschers Lexikon und E, Schmidt, Religionsgesch. Ver- 
suche und Vorarbeiten VIII 2 S. 47 ff. 2) H. Hepding, Versuche. und Vor- 
arbeited I 108 ff. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 9 
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rungen gemacht; in den Vereinen haben sie die weiteste Verbreitung. 
Isis und Osiris oder Serapis, Horos oder Harpokrates und Anubis 
sind am reichsten vertreten in den zahlreichen Inschriften, die uns 
Kultgenossenschaften fremder Gétter auf griechischem Sprachgebiete 
bezeugen. Auf den Inseln des dgiiischen Meeres, der Vorherrschaft 
der Ptolemier, auf dem griechischen Festlande, wohin die Ptoleméer 
fort und fort die Faden ihrer Politik erstreckt haben, aber auch an 
Asiens Kiisten und weiter hinaus haben sie zahlreiche Verehrer ge- 
funden. Die reiche Ausgestaltung des Kultkreises und seiner Sym- 
bole, die die Neugier reizte und die Spekulation anlockte, die Ver- 
bindung asketischer Uebungen und weltlicher Lust, die schon zu 
Herodots Zeiten gelaufige Angleichung an griechische Gétter, die die 
phantasierende Ausbildung der Mythenkreise férderte, die einzig- 
artige Fahigkeit der Isis und des Serapis zur monotheistischen Aus- 
weitung und Absorption anderer Gétter, die oft bewahrten Heil- 
krafte des Serapis in leiblichen Néten und die an den Kult ge- 
knipften Jenseitshoffnungen, das Ansehen, das Aegypten als der ver- 
meintlichen Mutterstatte der eleusinischen Mysterien und der ebenso 
popularen Dionysosreligion zuwuchs — alles das hat beigetragen, 
den Kulten eine wunderbare Verbreitung und Beliebtheit zu ver- 
schaffen. Die Propaganda dieser Kulte ist wesentlich vom Serapeum 
in Alexandria ausgegangen — das Ausland tibernahm so schon halb 
hellenisierte G6tter — und von den Herrschern geférdert worden. 
Andere Kulte dringen vom Osten vor. Die Mysterien der phry- 
gischen Gétter mit ihrem die Sinnlichkeit in nachtlicher Feier durch 
wilde Flétenweisen und Tanze aufs AuBerste erregenden Orgiasmus, 
der packend dramatischen Vorftihrung der Gdéttergeschichte, dem 
Wechsel leidenschaftlicher Trauer und ausgelassener Festfreude 
dringen in weitere Kreise, und auch die fremdartigsten Elemente, 
wie die semitische Selbstverstiimmelung, finden in dieser nach neuen 
Reizen suchenden Zeit Verbreitung. Von Syrien dringt in mannig- 
fachen Gestalten die weibliche Géttin und neben ihr Adonis vor; 
und auch dieser dem phrygischen verwandte Kult hat eine be- 
riickende Wirkung geiibt, die auch in der Darstellung der hellenisti- 
schen Poesie zum Ausdruck kommt. Ich tibergehe andere orien- 
talische Géttergestalten, deren Wesen uns weniger faBlich ist. Er- 
waihnung verdient, da in dieser Periode die Mithrasreligion die Form 
angenommen hat, in der sie ihren spiteren Siegeszug durch das 
rémische Reich antrat!. Wir kennen die friiheren Stadien ihrer 
Entwickelung und Ausbreitung nicht so genau wie ihre spiteren 
Schicksale. Aber die komplizierte Gestalt, in der sie uns spéter ent- 


’) Fr. Cumont, Textes et monuments figurés, relatifs aux mystéres de 
Mithra etc. 2 Bde, Briissel 1899, 1898 (Bd. I? deutsch von Gehrich?, Leipzig 1911). 
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gegentritt, tragt deutlich genug die Spuren ihrer Alteren Geschichte 
an sich. Ueber die persische Grundlage, die Religion des Mithra, 
als Botschafters des héchsten Lichtgottes und Fihrers im Kampfe 
gegen das Reich der Finsternis, haben sich mancherlei Schichten 
von Vorstellungen und Gestalten gelagert, die diese Religion im fort- 
schreitenden Zuge ihrer Propaganda von fremden Religionen iiber- 
nommen und sich assimiliert hat. Das deutlichste Zeugnis fiir den 
Beitrag, den der Hellenismus beigesteuert hat, legt die tibliche die 
Kennzeichen hellenistischer Kunst tragende Darstellung des den Stier 
tétenden Gottes ab. 

Wie die religiédse Praxis von selbst zur Identifizierung und Aus- 
gleichung der Gétter verschiedener Nationen fiihrt, wie die theolo- 
gische Spekulation diesen Proze8 beférdert, wurde schon gezeigt. 
Wichtig ist auch fiir die Ausgleichung, daf griechische Kunst neue 
Typen fremder Gétter, z. B. der Isis, des Serapis, des Mithras schafft. 
Die Gleichungen yon Isis mit Demeter, Hera, Aphrodite, Athena, Ne- 
mesis, Tyche und anderen Géttinnen, von Osiris mit Dionysos, Attis, 
Adonis, von Serapis mit Asklepios, Zeus, Helios, Pluton, Dionysos, von 
Bendis mit Artemis, Hekate, Persephone sind ganz gewohnlich. Abura- 
Mazda, Verethragna, Anahita haben sich mit dem Vordringen der 
Mithrasreligion nach dem Osten zunachst in Zeus, Herakles, Arte- 
mis gewandelt. Eine besondere Schwierigkeit fiir die religionsge- 
schichtliche Forschung ist, daB, wie bei manchen keltischen und ger- 
manischen Géttergestalten, 6fter die fremden Substitute uns die Orgi- 
nalgestalten verkleiden. — In Fallen, wo es nicht mdglich schien, 
den gesamten Wesensinhalt eines fremden Gottes durch einen grie- 
chischen oder rémischen Namen zu vergegenwirtigen, wird die Aus- 
gleichung vollzogen, indem mehrere Géiternamen zusammengefabt 
werden, um die volle Summe jenes géttlichen Machtbereiches zu er- 
geben: Dittenberger Or. inscr. 383, Z. 55 (Inschrift des Antiochos von 
Kommagene vom Nemrud- Dagh): ’Ard\Awvos Miteov “HAtov “Honcb 
nat “Aoptéyvou “Heaxiéovs “Apews, 386, 7. 404, 21. 619, 3 Inscr. gr. III 
Nr. 136: Mytet Sev eddvty tzteivy “Agpoditn, C. I. Gr. 4262 (4042, 
4683. 4713. 4713 ef) Avi “Hdim Zeoznc: (andere Beispiele bei Usener 
S. 341). Aber diese wachsende Fahigkeit hervorragender Gétter, an- 
dere G6tterformen in sich aufzunehmen’? und zu verschlingen, die 
Gewohnheit, persénliche Gétterbegriffe bei- und unterzuordnen, hat 
dazu beigetragen, die Person zu verfliichtigen und an ihre Stelle ab- 
strakte Begriffe zu setzen; sie hat dem Monotheismus erheblich vor- 
gearbeitet. Die Zersetzung der alten Religion offenbart sich beson- 
ders deutlich in der Gleichsetzung von Herrschern mit Géttern, die 

iH) An flteren Beispielen wie Athena Nike oder Hygieia fehlt es nicht. 
Vgl. auch Dittenberger, Or. inser. II S. 598 ff. Index III. 

g* 
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man sich nur noch in einem neuen Avatar wirksam denken kann. 
Isis-Arsinoe, Arsinoe-Aphrodite, Apollo-Augustus, Zeus-Nero sind an- 
dere Beispiele neben den schon genannten (S. 126)'. Beigabe gétt- 
licher Symbole und Angleichung der Herrscherbildnisse an Gotter- 
typen gestatten viele weitere Schliisse. Nachdem man Herrschern 
géttliche Attribute wie owt/je und émgavijc beigelegt hatte, war ihre 
Gleichsetzung mit Géttern ein natiirlicher Schritt in der weiteren Ent- 
wicklung, der durch die Erweichung und den auch sonst tblichen 
appellativen Gebrauch der géttlichen Personennamen erleichtert wurde. 

Die Ausbreitung der fremden Kulte vollzog sich in den alten 
Formen der Griindung sakraler Vereine, nur in viel ausgedehnterem 
Mabe. Die Beteiligung der Griechen an diesen Konventikeln ist jetzt 
sehr viel starker. Die Reaktion des Orients gegen die Hellenisierung 
und seine Propaganda tritt seit dem beginnenden Niedergange des 
Hellenismus mit wachsender Kraft hervor (S. 27). Die Ptolemaéer 
muBten fiir ihre vorsichtig zurtickhaltende Religionspolitik biifen ; 
igyptische Elemente dringen in den griechischen Kult*. Die Pro- 
paganda des Orients bedeutet zugleich eine Reaktion gegen den Ra- 
tionalismus. Wie iiberhaupt im Vereinswesen dieser Zeit (S. 45), so 
pulsiert auch in den religidsen Gemeinschaften neues Leben, und die 
rasch sich mehrenden Mystenvereine werden Trager einer gesteigerten 
und individualisierten Fr6mmigkeit. Die im Verhaltnis zu den ge- 
lauterten griechischen Religionen roheren orientalischen Gebrauche 
wecken auch latenten griechischen Aberglauben wieder zu neuem 
Leben. 

Mit den orientalischen Géttern tiberfluten Astrologie und Magie 
die hellenistische Welt. Der Glaube, daB das Schicksal des Men- 
schen durch die Konstellation der Geburtsstunde bestimmt werde, 
besonders durch die Stellung der Planeten zu den Zeichen des Tier- 
kreises, ist den alten Griechen trotz des Einflusses, den Babylon auf 
ihre Astronomie ausgeiibt hat *, véllig fremd‘. Der Platoniker Eu- 
doxos und Theophrast zeigen zuerst Kunde von dem babylonischen 
Sternglauben und duSern dariiber ihre Verwunderung. Aber in dieser 
Zeit erhalten nach babylonischem Muster die Planeten Gétternamen. 
Dann hat Berossos (S. 39) den Griechen astrologische Lehren der 
Babylonier vermittelt. Die Verbreitung und Bedeutung, die diese 
Lehren und die astrologische Praxis fanden, offenbart sich in der 


') Literatur bei Dittenberger, Orientis inser. 457, Beloch S. 373. 374. 443. Ueber 
Gleichsetzung des Toten mit einem Gott s. Rohdes Psyche II S. 3595; B. Maat, 
Orpheus 8, 241; Vollmer zu Statius S. 381. *) S. Beilage 2. 5) Cumont, 
N. Jahrb. XVII 1 ff. *) Ich folge der Uebersicht von W. Kroll, Neue Jahrb. VII 
559 ff. Fr. Boll ebenda XXI 103 ff. und Cumont, Religions orientales? S. 240 ff. 
Bouché-Leclerq, L’Astrologie grecque, Paris 1899; Reitzenstein, Poimandres 8. 69 ff. 
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Aufnahme der Astrologie in die stoische Theologie und in dem leb- 
haften Streite, der seit Karneades um ihre Geltung gefiihrt wurde. 
Und mit der hellenistischen Zeit setzt eine reiche astrologische Lite- 
ratur ein, welche die Lehren in ein System bringt und sich in be- 
standiger Kontinuitaét bis ins spate Mittelalter fortgesetzt hat. Die 
ganze spatere Tradition ist wesentlich abhangig yon dem in der ersten 
Halfte des I] Jahrhunderts vy. Chr. abgefaften Werk des Nechepso 
und Petosiris. Die apokryphen Namen des alten agyptischen Pharao 
und seines Priesters, die den Lehren eine héhere Autoritét geben 
sollten, sind ftir diese Art Literatur bezeichnend. Und die fiktiven 
Autoren fihrten ihre Weisheit weiter auf Asklepios und Hermes zu- 
riick. Das Werk ist in Aegypten entstanden, wo die, wie es scheint, 
frihzeitig aus Babylon tibernommene Astrologie eifrige Pflege fand. 
In hellenistischer Zeit und vollends in der rémischen Kaiserzeit war 
der Name »Chaldaer« ein Ehrentitel derer, die die Zukunft in den 
Sternen lasen, und Reklameschild fiir allen méglichen Schwindel; 
die MaBregeln der rémischen Gesetzgebung (schon 139 v. Chr. wurden 
die Astrologen aus Rom ausgewiesen) zeugen gerade dadurch, dab 
man ihnen ein hdheres Wissen zutraut, von der allgemeinen Gel- 
tung des Sternenglaubens, dem nicht wenige der rémischen Kaiser 
ergeben waren. Schon der beriihmte Astronom Hipparch (II Jahr- 
hundert) kennt die Verbindung von Astronomie und Astrologie, die 
dann bei Poseidonios und Ptolemaios (S. 69) enger gekniipft ist. 
Astrologie ist ftir diese Zeit nicht eine Form des Aberglaubens oder 
der Divination neben andern; sie ist Astralreligion (S. 135), die mit 
dem geheimnisvollen Zauber mystischer Stimmungen und mit dem 
Schwunge poetisierender Sprache, mit ihren philosophisch ausge- 
stalteten Theologien und ihrem Weltbilde das religidse Leben vieler 
vollig ausfiillt. Wie schwer der Fatalismus der Sternenreligion auf 
der Menschheit gelastet hat, wird spéter (VII 3) gezeigt werden. 
Aber langst schon bot sich denen, die von des Schicksals Hand sich 
gebeugt fihlten und an der eigenen Kraft verzweifelten, lockend und 
tréstend eine andere dunkle Macht als Helferin an, die gleichfalls 
vom Osten kommende Magie!. Sie war aus demselben Prinzip uni- 
versaler Sympathie wie die Astrologie hervorgegangen, nur daf dies 
Prinzip hier nicht auf die Gestirne, sondern auf beliebige Korper 
angewendet wurde; auch sie war mit theologischen Lehren verknipft. 
Persische Magier hatten auf der Grundlage ihres religidsen Dualis- 
mus eine mit assyrischen und babylonischen Superstitionen und 
Zauberformeln versetzte Theorie? geschaffen — ein System, das in 
1) Cumont a. a. O. S. 269 ff. ») Aegyptische Hlemente sind hinzuge- 


kommen. Die Magie hat in Aegypten eifrige Pflege gefunden, und ihre Propa- 
ganda ist zum grofien Teil von dort ausgegangen. 
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den Kampf der guten und bésen Machte zugunsten des Menschen 
eingriff. An Zaubermitteln hat es den Griechen und Rémern nicht 
gefehlt; aber die orientalische Magie schien durch Alter ihrer Tra- 
ditionen, Vollendung der Technik, systematische Durchbildung die 
besten Garantien zu bieten, und so hat auch der Glaube an die un- 
heimliche Macht der Magier, welche die oberen Machte unter den 
menschlichen Willen zu zwingen wissen, die hellenistische und spat- 
romische Welt beherrscht, und gerade die kaiserliche Gesetzgebung 
zeugt auch fiir die Macht dieses Glaubens; denn sie setzt voraus, 
daB die Magier sich wirklich im Besitze tibernattirlicher Krafte be- 
finden. Die Zauberbiicher der Agyptischen Papyri! gestatten jetzt 
einen Einblick in die Fille der Vorstellungen, die, von den Rudimen- 
ten rohester Superstition bis zu philosophischen Spekulationen rei- 
chend, aus allen Vélkern in bunter Mischung zusammengetragen sind. 

Die Symptome einer riickléufigen Bewegung, Vordringen orien- 
talischer Anschauungen, Verbreitung mystischer Religiositat, Zurtick- 
drangung des Rationalismus in ihren sehr verstreuten und verschie- 
denartigen AeuBerungen richtig einzuschatzen, in ihnen die Faktoren 
einer neuen Entwicklung zu erkennen, gestattet uns nicht nur die 
Tatsache, daB diese Tendenzen mit wachsender und siegreicher Starke 
die Religionsgeschichte der folgenden Jahrhunderte beherrschen; 
schon in der Philosophie des Poseidonios (S. 61) kommt ein neuer 
religidser Geist zum Ausdruck. Sein Abstand yon seinem Lehrer 
Panaitios (S. 44) offenbart den Wandel der Zeiten. Der scharfen 
Kritik des Karneades (S. 108) hatte noch Panaitios wesentliche Po- 
sitionen der Stoa, die auch religidse Werte bedeuteten, zum Opfer 
gebracht: Weltuntergang und kosmische Perioden (S. 110. 111), die 
Annahme einer wenn auch beschrankten Unsterblichkeit, Astrologie, 
Mantik, Allegoristik. Poseidonios’ Philosophie dagegen gipfelt in 
einer Mystik, die von den neuen religidsen Stimmungen getragen 
ist und schon orientalische Elemente aufgenommen hat. Er ist der 
Mittler nicht nur zwischen Griechentum und Rémertum, sondern 
auch zwischen Orient und Occident. 

Poseidonios* hat die religidsen Motive der Stoa neu belebt und 
vertieft. Der idealistische Zug der platonischen und aristotelischen 
Philosophie, der durch die Jahrhunderte sich fortsetzende Strom 
griechischer Mystik, die Ehrfurcht vor den religiésen Ueberlieferungen 


") A. Dieterich, Papyrus magica, Jahrb. Suppl. XVI. Ders., Abraxas, Leipzig 
1891. R. Wiinsch, Antike Fluchtafeln?, Der Pariser Zauberpapyrus, Bonn 1911 
(Kleine Texte fiir Vorlesungen und Uebungen, hr. von Lietzmann 20. 21. 84). 
*) In E. Nordens Kommentar zur Aeneis VI, Leipzig 1903 und bei H. Binder, 
Dio Chrys. und Pos., Tiibinger Diss., Borna-Leipzig 1905 findet man die reiche 
Literatur verzeichnet. 
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und Symbolen der Vélker, ein tiefes Verstandnis fiir die religidsen 
Instinkte verbinden sich, um ein grof gedachtes philosophisches 
System in einer religidsen Mystik gipfeln zu lassen, auf die alle Teile 
desselben angelegt sind. Auch die exakten Wissenschaften dienen 
schlieBlich zum Preise der den Organismus der Welt durchdringen- 
den Gottheit, der in rauschenden Perioden hymnenartig erklingt. 
Aber auch die niederen Gebilde des Glaubens, Astrologie, Mantik, 
Damonologie werden, zum Teil poetisch verklart und vergeistigt, fir 
die religidse Stimmung verwertet. Die scharfe Polemik gegen die 
epikurische Lehre, die bei den Rémern erfolgreich Propaganda machte, 
bestatigt, daB Poseidonios es auf eine Erneuerung der Religion und 
Erweckung des Glaubens abgesehen hatte. Die Parallelisierung des 
Mikrokosmos yon Leib und Seele und des Makrokosmos von Welt und 
Gott wird durchgefiihrt, und die mystische Theologie wurzelt in einer 
platonisierenden Lehre von den Schicksalen der Seele!: Ein Teil des 
feurigen Gotteshauches, geht die Seele aus der himmlischen Region 
ein in die niedere Welt und wird in den Kerker des Leibes gebannt, 
durch seine Gemeinschaft in Begierden verstrickt und befleckt. Aber 
den g6ttlichen Ursprung bezeugt sie im Streben nach Welt- und 
Gotteserkenntnis, in der unstillbaren Sehnsucht nach der Riickkehr 
in ibre wahre Heimat und zur géttlichen Gemeinschaft. Wie die 
Sonne nur yom sonnenhaften Auge erblickt, so kann das Wesen des 
Alls nur yon der gottentsprossenen Seele erkannt werden®*. Aber 
die volle Erkenntnis erlangt sie erst, wenn sie vom Leibe befreit in 
rein Atherischer Gestalt zu ihrem Ursprunge zuriickkehrt. Der volks- 
timliche Unterweltsglaube wird verworfen, aber die Jenseitsvorstel- 
Jungen werden gewissermafen projiziert in die kosmischen Spharen. 
Durch die Spharen des Wassers, der Luft und des Feuers sich er- 
hebend wird die Seele mannigfachen Liauterungen und Reinigungen 
unterworfen, bis sie einzugehen vermag in die dem Aether nahe 
Region *. Nicht jede Seele ist fahig zu diesem Aufstiege und dieser 
Himmelfahrt. Nur ein gerechtes und tugendhaftes Leben éffnet dem 
Menschen den Weg zum Himmel hinauf. Vor allem die groSen 
Wohltiter der Menschheit und die Staatsmanner, deren Leben ganz 
dem Heil ihres Volkes gewidmet ist, sind sicher, in die seligen Re- 
gionen einzugehen*. Wem das Leben eine Vorbereitung auf den 


1) Vgl. besonders P. Corssen, De Posidonio Rhodio, Bonn 1878, der die 
Beniitzung des Poseidonios in Ciceros Tuse. und im Somn. Scipionis nachweist. 
”) Citat des Poseidonios bei Sext. Emp., Math. VII 93 (Vorbild Platos Staat 
p. 508 A). S. A. Dieterich, Mithrasliturgie S. 55. 56. 3) Norden S. 29 ff. 
Dieterich, Mithrasliturgie S. 78 ff. 4) Die Stellen sind fiir das dem 
Herrscherkult zugrunde liegende religiése Gefiihl so wichtig, dafi ich sie an- 
fiihre: Cicero Tusc. I 27—32. 82 heifit es, das Wesen der Gétter solle man 
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Tod gewesen ist, wer schon im irdischen Leben den gottlichen Teil 
von der Befleckung des Leibes rein zu bewahren bemiht gewesen 
ist, fiir den hat der Tod seine Schrecken verloren; er ist fur ihn 
der Eingang in ein besseres, reineres Dasein, in das wahre Leben. 

Die religidse Grundstimmung der Weltanschauung des Posei- 
donios hat nicht nur die sp&tere Entwicklung der Philosophie aufs 
stirkste beeinflu&t, sondern auch auf die Religiositat weiter Kreise 
eingewirkt (S. 61). Daf der Neupythagoreismus sich belebt (S. 84) 
und die Akademie, die hartnackige Gegnerin der Stoa, jetzt sich zum 
eklektischen Dogmatismus wendet, sind sehr charakteristische Er- 
scheinungen. Die Kraft der neuen religidsen Stro6mung kommt aber 
besonders in der niedergehenden rémischen Republik und im Ueber- 
gange zur Monarchie zum Ausdruck. 


sich nach dem Bilde der Menschen vorstellen, gui se natos ad homines iuvan- 
dos, tutandos, conservandos arbitrantur. abiit ad deos Hercules: numquam abis- 
set, nisi, cum inter homines esset, eam sibi viam munivisset. De leg. II 19. 27 
De off. III 25 De nat. deor. II 60. 62. De rep. I 12 neque enim est ulla res, in 
qua propius ad deorum numen virtus accedat humana, quam civitatis aut condere 
novas aut conservare iam conditas. Il 4 concedamus enim famae hominum..... 
bene meriti de rebus communibus ut genere etiam putarentur, non solum ingenio 
esse divino. 17. 40. VI 13 omnibus, qui patriam conservaverint, adiuverint, auxre- 
rint, certum esse in caelo definitum locum, ubi beati aevo sempiterno fruantur. 
16. 26 bene meritis de patria quasi limes ad caeli aditum patet. 29. Dats Cicero 
in den ciisarischen Reden sich in demselben Vorstellungskreise bewegt, habe 
ich Zeitschr. f. neutest. Wiss. V S. 344 ff. gezeigt. Vergil, Aeneis VI 660 ff. 
(vgl. Norden S. 34. 35) versetzt in die Gefilde der Seligen aufer den alten 
Heroen die fiirs Vaterland Gefallenen, die frommen Priester und Propheten, 
weiter 

inventas aut qui vitam excoluere per artis 

quique sui memores alios fecere merendo. 
Vgl. VI 130 I 286 ff. Ovid Metam. XV 843 ff. IX 250 ff. Horaz OC. II 3, 10 ff. 33. 
IV 2, 22. Hpist. If 1, 4ff. Hor. ©. IIL 2, 21 virtus recludens immeritis mori 
caelum 3, 9ff. Properz IV 11, 101 

moribus et caelum patuit: sim digna merendo 

cuius honoratis ossa vehantur avis. 
Die hellenistischen Wurzeln solchen Glaubens sind S. 123 ff. aufgedeckt. 
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Vil 


DIE RELIGIOSE ENTWICKELUNG UNTER DER ROMER- 
HERRSCHAFT 


Hauptwerk GWissowa, Religion und Kultus der Rémer, Miinchen 1902. 


1 HELLENISIERUNG DER ROMISCHEN RELIGION 


Die Geschichte der rémischen Religion ist der fortschreitende 
Proze8 der Zersetzung der nationalen Religion durch Uebernahme 
griechischer Gétter, Riten, Vorstellungen. Hier kénnen nur die we- 
sentlichsten Momente hervorgehoben werden. Nichtern und _ be- 
schrankt auf den Kreis des eng umgrenzten Lebens von Bauern und 
Hirten, dessen alltiglichen Funktionen sie vorstehen, erscheint die 
alteste rémische Gétterreihe. Wir spiiren in der ehrbaren Armut 
dieser Religion keinen Hauch griechischer Phantasie, die Personen, 
Bilder, Wirkungsspharen, Geschichten der Gétter so wunderbar aus- 
gestaltet hat. Das Verhaltnis des Volkes zu den Géttern wird als 
ein formal rechtliches gefaBt; es beruht auf Leistung und Gegen- 
leistung. Die Magistrate vermitteln den Verkehr und die Geschiafte 
mit den Géttern. Wie sie tiber der peinlich exakten Erfillung der 
Riten wachen, so sind dafiir die Gétter verpflichtet, fiir Bestand 
und Heil des Staates zu sorgen. — Ahnenkult und Glaube an die 
Geister der Verstorbenen wurzeln tief in der italischen Religion. 

Die etruskische Kultur, die von der griechischen stark beein- 
fluBt war, scheint dann Rom statt der alten Trias Juppiter, Mars, 
Quirinus seine GOttertrias Juppiter, Juno, Minerva gegeben zu haben, 
wie sie auch sonst die rémische Religion stark beeinfluBt hat. Die 
Einfiihrung der sibyllinischen Biicher zeugt fiir den von den unter- 
italischen Griechenstadten, besonders Cuma, unmittelbar vordringen- 
den griechischen EinfluB. In den ersten Jahrzehnten der Republik 
ist dann die Rezeption des Apollo, des Hermes, der Trias Demeter, 
Dionysos, Kore erfolgt; mit ihnen sind griechische Kultbrauche ein- 
gefiihrt worden. Eine gewisse Zuriickhaltung spricht sich noch 
darin aus, daB Hermes als Handelsgott einen r6mischen Namen er- 
halt, jene Trias mit den echt rémischen Géttern Ceres, Liber, Li- 
bera gleichgesetzt wird. 293 wird als Mittel gegen die Pest der As- 
klepiosdienst (S. 129) mit seinen Wunderkuren von Epidauros nach 
Rom iibertragen. Die Not des J. 217 fiihrte zu religidsen Begehungen 
nach griechischem Ritus und dem Zusammenschluf eines dem grie- 
chischen analogen Vereins von zwo6lf Géttern. Die Hellenisierung 
des Kultes bietet jetzt die Méglichkeit, rémischen Kult und rémische 
Gétter nach griechischem Muster umzugestalten, auch wenn man auf 
Rezeption neuer griechischer Gétter verzichtete. Hatte der alte Glaube 
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die Gétter in engster Verbindung mit den Objekten und Bezirken 
ihrer Wirksamkeit gedacht und darum menschenahnlicher Bilder 
nicht bedurft, so fiihrte die Bertthrung mit den Schépfungen der 
griechischen Kunst zur Aneignung der griechischen Bilder fir die 
schon ausgeglichenen Gdtter, fiir solche, die griechischer Analogien 
ermangelten, zu oft willkirlicher Umgestaltung griechischer Typen. 
Bald folgt auch die Aufnahme derjenigen orientalischen Gétter, die 
bereits in der hellenistischen Welt sich ausgebreitet und hellenisiert 
hatten. Gegen den 204 auf Geheif der sibyllinischen Biicher einge- 
fiihrten Kult der pessinuntischen Kybele, die in Gestalt eines schwar- 
zen Meteorsteines verehrt wurde, mute der Senat bald MaBregeln 
ergreifen, und der Bacchanalienskandal vom J. 186 offenbarte die 
Gefahrlichkeit der orgiastischen Kulte mit ihrer schwiil sinnlichen 
Atmosphiare. Die Kriege gegen Mithradates und die folgenden Kampfe 
im Orient brachten die Bekanntschaft mit der Ma oder Bellona, 
einer der Kybele verwandten kappadokischen Géttin, deren Kult mit 
rohen und grausamen Riten verbunden war, und mit Mithras. Und 
der Isiskult machte trotz aller seit 58 wiederholten Versuche, ihn 
zurickzudrangen, rapide Fortschritte. 

Die Ueberflutung durch den Hellenismus machte den Rémern 
ihre Geschichte, Kultur, Religion fremd und unyersténdlich. Die 
Uebernahme der griechischen Literaturgattungen und ihre Entwicke- 
lung unter dem fortwirkenden Einflusse der griechischen Muster ha- 
ben diese Verdrangung des Nationalen beschleunigt. Auch fir die 
Forscher, die sich spiter redlich bemiihten, das Verst&éndnis des ré- 
mischen Wesens zu gewinnen, war es nicht mehr zu finden, weil 
den hellenisierten Rémern die Abstraktion von den _hellenischen 
Ideen, die Ausscheidung des Fremdartigen eine Unmdglichkeit war. 
Fort und fort hatten die Dichter ihre Phantasie an der griechischen 
Mythenwelt genéhrt, hatten naive Gleichungen griechischer und ré- 
mischer Gétter tibernommen und selbst vollzogen, die eigene Religion 
und Geschichte aus dem griechischen Mythenschatze bewuBt und 
unbewubt bereichert, atiologische und etymologische Methoden und 
Spielereien der hellenistischen Dichtung und Forschung sich ange- 
eignet. Je mehr Rom in den Mittelpunkt der Geschichte und der 
Geschichtschreibung trat, um so mehr waren Antiquare und Anna- 
listen beeifert, die Faden, mit denen besonders Timaios den We- 
sten an die altere griechische Kultur gekniipft hatte, fortzufihren, 
durch Geschichten von griechischen Emigranten und Griindungen 
bedeutsame Beziehungen herzustellen, welche die spitere Entwicke- 
lung vorwegnahmen oder vorbereiteten. Es erschien als eine groBe 
Aufgabe, besonders durch Verbindung mit Troja und Karthago und 
die Ausgestaltung dieser Beziehungen, Rom eine verheiBungsvolle 
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Vorgeschichte zu geben, die seiner spiteren GréBe wirdig war. Die 
von Griechen angeregte, durch patriotisches und Familieninteresse 
in panegyrische Bahnen geleitete Phantasie hat durch Verkniipfung 
der Schicksale Italiens mit den Alteren Kulturvélkern, nach der 
Schablone griechischer die Folge der Erfindungen darstellender Kul- 
turgeschichte, durch Uebernahme griechischer Methoden, Sagen- und 
Legendenmotive, bald auch durch die verlogenen Kiinste griechischer 
Rhetorik eine Pseudohistorie geschaffen, die den ungeheuren Abstand 
der Zeiten und Nationalitaten verdunkelt hat. — Und mit dem Ein- 
flusse der griechischen Philosophie begann auch die theologische 
Spekulation der Griechen den Zersetzungsproze8 der rémischen Re- 
ligion zu beférdern. Der niichternen Sinnesweise des Rémers gingen 
die rationalistischen Theorien der Griechen besonders leicht ein. Schon 
Ennius hat durch seine Uebersetzungen die R6mer mit Euhemeros 
(S. 120) und mit dem unter Epicharms Namen gehenden Lehrgedicht 
bekannt gemacht, das die G6étter auf Elemente zuriickfiihrte. Den 
Versuch, philosophischer Spekulation durch die gefalschten Bicher 
Numas Eingang und EinfluB auf die Religion zu verschaffen, machte 
181 der Senat durch Verbrennung der Bicher zunichte. Seit der 
Zeit des jiingeren Scipio hat dann die Stoa einen wachsenden Ein- 
flu8 ausgetibt und die tieferen Naturen gewonnen. Zuniachst trat 
freilich durch Panaitios (S. 134) den Rémern die stoische Lehre in 
einer stark rationalistischen Gestalt entgegen. Von Panaitios hat der 
Pontifex Q. Mucius Scaevola (+ 82) die Unterscheidung einer drei- 
fachen Theologie (S. 140) und die Auffassung der Staatsreligion als 
eines Zuchtmittels der Menge itibernommen; auch Polybios' weif 
nur diese politische Bedeutung der fiir den Weisen itberfliissigen 
Religion zu schatzen. Der Akademiker Cotta (S. 110) ist ein typi- 
sches Beispiel der Vereinigung religiéser Skepsis mit politischer Wert- 
schatzung der Religion und peinlicher Erftillung der hergebrachten 
Riten, die auch dem Irreligidsen bei der Bedeutung der Religion im 
6ffentlichen Leben als selbstverstandliche Pflicht des Burgers er- 
schien. Dieser Widerstreit des religidsen BewuBtseins der Gebildeten 
und ihrer Teilnahme am Kult hat die Zersetzung der Religion und 
die Entleerung ihrer Formen stark beférdert. Der schnéde Mib- 
brauch, der mit den Auspizien getrieben wird, die abstrakten Be- 
eriffen dargebrachten Tempelgeliibde der Feldherrn, die Unkenntnis 
der seit 103 durch Volkswahl bestellten Priester und die Unméglich- 
keit manche Priesterttimer zu besetzen, der Riickgang der Religiosi- 
tat in den hdheren Standen sind Symptome des religiésen Verfalles 
in den Zeiten der niedergehenden Republik. 


1) R. von Scala, Die Studien des Polybios, Stuttgart 1890 S. 206—210. 


140 VII Die retic. ENTWICKLUNG: 1 HELLENISIERUNG DER ROM. RELIGION 


Aber wir beobachten doch auch eine stark anwachsende reli- 
gidse Reaktion. Schuldbewu8tsein und Erlésungsbedirfnis, mystische 
Griibeleien und Offenbarungen, die an altehrwiirdige Namen gekniipft 
sind, spiritistische und okkultistische Neigungen sind charakteristi- 
sche Symptome dieser Zeit, deren groBe Katastrophen das Gefihls- 
leben gewaltig erregt haben. Vergil wiederholt das stark monothei- 
stische Glaubensbekenntnis von dem die Welt durchdringenden gott- 
lichen Geist und dem ihm verwandten Seelengeist', und die posei- 
donische Mystik hat den Stoff der Jenseitsdichtungen, der dem VI 
Buche der Aeneis zugrunde liegt, gelautert und sittlich vertieft; Po- 
seidonios’ Kulturentwicklung, pythagoreische Mystik und Seelenlehre 
haben auf Ovids Darstellung des goldenen Zeitalters und seine Kos- 
mologie eingewirkt. Varros grofes synkretistisches Religionssystem 
ist vOllig beherrscht von den Gedanken des Poseidonios, und da er 
seine Antiquitates rerum divinarum dem Casar i. J. 47 gewidmet 
hat, liegt der Gedanke nahe, daf Casars politische Berechnung in 
dem Religionssysteme des Poseidonios mit seiner Verbindung philo- 
sophischer Spekulation und volkstiimlichen Glaubens, seinem weit- 
herzigen Synkretismus und seinen vermittelnden und die Religionen 
ausgleichenden Tendenzen die Grundlinien einer fiir sein Weltreich 
geeigneten Religion vorgezeichnet fand; war doch dies Reich im Sinne 
eines rémisch-griechischen K6énigtumes gedacht. 

Auch Varro? will die Religion und den alten Glauben, die ihm 
der Vernachlassigung und Vergessenheit zu verfallen scheinen, zu 
neuem Leben erwecken, die ihrem eigenen Wesen entfremdeten R6- 
mer damit wieder vertraut machen. Die Wirkungsspharen der Gétter 
wil] er wieder aufzeigen, damit man mit jedem Anliegen sich an 
die rechte Instanz wende. Unter Berufung auf Scavola_ unter- 
scheidet er drei Auffassungen der Gétter, die mythische der Dichter, 
die physische der Philosophen, die staatliche. Die Gétterwelt der 
Dichter wird verworfen wegen der unwiirdigen Vorstellungen von 
Erzeugung, Gestalt, Eigenschaften der Gétter (vgl. S. 113). Auch die 
staatliche: Religion, die, jiinger als der Staat, dessen Interessen dient, 
hat gar nicht die Wahrheit zum Zweck; denn es gibt Wahrheiten, 
welche die Menge besser nicht kennt, und Liigen, die sie besser 
fir wahr nimmt. Die civilis religio ist als staatliche Institution auf- 
recht zu erhalten; hat ja doch die rémische den Staat gro& gemacht. 
Die wissenschaftliche Priifung besteht allein die philosophische Re- 
ligion, und zwar stellt sich im Widerstreite der verschiedensten phi- 


) Aen. VI 724 ff. Georg. IV 218 ff. *) Ich folge der vorziiglichen 
Sammlung der Reste von Buch I XIV XV XVI, die fiir die Theologie wesentlich 
in Betracht kommen, von Agahd, Jahrb. f. klass. Philol. Suppl. XXIV 1898. 
Den Einflufi des Pos. auf Varro weist Agahd S. 84 ff. nach. 
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losophischen Meinungen die stoische Lehre als die einzig wahre her- 
aus: Der géttliche Feuerhauch beherrscht, wie die Seele den Leib 
durchdringt, die ganze Welt, die ewig und unverginglich ist. Er ist 
gleich Zeus', alle andern Gétter sind nur Teilkrafte (1 15b partes 
sive virtutes) der géttlichen Urkraft, verschiedene Namen, die im Grunde 
der einen Gottheit gelten. Sie offenbart sich in den Elementen, durch 
die das Leben entsteht und erhalten wird, und in den Gestirnen, 
denen wir segensvolle Wirkungen verdanken. Auf die Elemente 
wird das Wesen der Hauptgétter zuritickgefiihrt. Aber neben den 
»ewigen« Gdéttern statuiert er solche, die aus Menschen Unsterbliche 
geworden sind, wie Kastor, Pollux, Liber, Hercules?. Den Griinden, 
die gegen diese Annahme sprechen, verschlieSt er sich zwar nicht; 
aber der praktische Nutzen, den der Glaube an den géttlichen Ur- 
sprung und die Fahigkeit des Menschen, einst gelautert in die gétt- 
liche Sphare einzugehen, stiftet, schlagt die Bedenken nieder *. 
Varro sucht in den religidsen Vorstellungen, Legenden, Gebriu- 
chen seines Volkes, besonders den Altesten, geheimnisvollen Sinn und 
tiefe Weisheit, und er halt sie fir fahig, das Vehikel héherer, philo- 
sophischer Anschauungen zu werden. Uebersteigt auch die philo- 
sophische Religion die Fassungskraft der Menge, so wiinscht Varro 
doch eine Lauterung der staatlichen Religion durch die philosophi- 
sche und halt eine aus beiden gemischte? fiir die bestmégliche. Han- 
delte es sich um die Griindung eines neuen Staates, so wiirde er die 
wahre Religion einfihren®. Fiir seine Person vertritt Varro die rei- 
nen religidsen Anschauungen, die der von ihm beeinfluBte Seneca 
und die Moralisten der Diatribe verkiinden (S. 87). Er will die 
GGtter giitig vorgestellt wissen; der Fromme soll sie wie die Eltern 
verehren, wahrend der Abergliubige sie wie Feinde fiirchtet®. Der 
Opfer bedarf es nicht’; denn die wahren G6tter fordern sie nicht, 
und die aus Erz, Gyps, Marmor gebildeten kénnen sich auch nicht 


1) Der Judengott hat denselben Sinn: I 58 b. 2 TL PGi, 1 DOV Gee 
vel. o. S. 114. 117 ff. 135. 8) J 24, Auch Cicero De rep. VI 26 ff. und Vergil 
VI 806 betonen die moralische Kraft dieses Glaubens. 4) 54a. Solche 


Mischung beobachten wir auch in Ciceros Darstellung der Religionsverfassung 
De leg. II 19ff., deren Vergleichung mit Varro lehrreich ist. Manche Ziige 
sind Konzessionen an die fortgeschrittene Sittlichkeit und Aufklirung (dafi 
diese auch in Kultgebriuche eindrang, dafiir geben Inschriften lehrreiche Zeug- 
nisse: Dittenberger Sylloge 566 Anm. 3, 567 Anm. 3; 633, 12). Aber auch 
Cicero zeigt dieselbe Ehrfurcht vor dem mos maiorum und seiner Weisheit. 


5) Aehnlich Maximus Tyrius VIII 9. Polybios VI 56, 10. Sy IDK 
Gotterangst ist drastisch gezeichnet in Senecas und Plutarchs Schriften tiber 
den Aberglauben (s. Wilamowitz’ Lesebuch VI 7). ) Die Ablehnung 


der Opfer ist neupythagoreisch und in der religiésen Aufklérung tiberhaupt 
verbreitet. Vgl. Apollonios von Tyana bei Eus. Praep. ev. IV 13 Dem. ey. IIT 3 
(Zeller III 2? S. 144. HB III: Exc. zu Rom 121). 
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daran erfreuen, weil sie gefiihilos sind (29a—30). Die Einfihrung 
der Bilder hat die Furcht vor den Géttern vernichtet und hat un- 
reine und irrtiimliche Vorstellungen von ihnen verbreitet (59) '. 

Romantische Velleititen, ein phantastischer Zug zu abenteuer- 
lichen und tiberlebten Gebilden des Glaubens, antiquarischer Sammel- 
eifer und ntichterner Rationalismus haben zusammengewirkt, um ein 
héchst kompliziertes Ganzes zu schaffen, das doch nur durch aube- 
ren Schematismus zusammengehalten wird, dessen sich kreuzende 
Tendenzen auseinanderstreben. Varro ist nichts weniger als ein 
schépferischer Geist, nicht einmal ein konsequenter und systemati- 
scher Kopf; aber weil er eine rezeptive Natur ist, die feinhérig und 
empfanglich allen Eindriicken nachgibt, alle Strémungen der Zeit in 
sich aufnimmt und alle Stimmen in sich nachklingen lat, darum 
gerade ist dies religionsgeschichtliche Werk mit allen seinen Wider- 
spriichen als ein treuer Spiegel der religidsen Richtungen seiner Zeit 
von unschatzbarem Werte, einzig in seiner Art auch als Zeuge da- 
fiir, wie die griechische Theologie das Werk der Zersetzung der ré- 
mischen Religion vollendet, an dem die griechischen Kulte seit Jahr- 
hunderten gearbeitet hatten. Diese Apologetik stoischen Stiles 
(S. 114), die die r6mische Religion mit den alten Mitteln philoso- 
phierender Umdeutung am Leben erhalten médchte, zeigt, daB sie 
schon tot war. 


2 Dik STIMMUNG DER AUGUSTISCHEN ZEIT 


ENorpDEN, Vergils Aeneis im Lichte ihrer Zeit, N. Jahrb. VII 249—282. 


313—334. — VGARDTHAUSEN, Augustus und seine Zeit, in zwei Teilen, Leipzig 
1891—1904. — GBotsstER, La religion romaine d’Auguste aux Antonins, 2 Bde, 
Paris 1874, — HHEINEN, Zur Begriindung des rémischen Kaiserkultes, Klio XI 


129—177. — HLierzmMann, Der Weltheiland, Bonn 1909. 

Varro steht im Zeitalter des Ueberganges der republikanischen 
Verfassung in monarchische Formen. In scharfen Kontrasten zeich- 
nen uns die Zeugen des grofBen Umschwunges den Gegensatz der 
Stimmungen des alten und des neuen Zeitalters?. Die seit Sulla sich 
unaufhorlich erneuernden Schrecken der Revolution, die Proskrip- 
tionen, der bestiindige Wechsel der Besitzverhaltnisse, die Verwilde- 
rung der Gesellschaft und Entfesselung der unbindigsten Leiden- 
schaften lasten schwer auf der Menschheit. Man steht unter dem 
Gefiihle, als wenn ein unsiihnbarer Fluch durch die Geschlechter 
fortwirke und zum Birgerkrieg, Brudermord, erneuten und wachsen- 


*) Aehnliche Aeuferungen hat Geffeken, N. Jahrb. XV S. 630 gesammelt. 
*) Sehr lehrreich ist das Gesamtbild des Velleius II 89 (86, 1) und des Philo, 
Leg. ad Gai. 21. 
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den Freveln treibe', als hatten alle Gétter die Welt verlassen und 
dem Verderben preisgegeben’. Die Schuld hat sich so gehduft, da8 
sie das Gericht herausfordert und da8 man den Weltuntergang wie 
zur Zeit der Sintflut erwartet®. Oder soll man die Statten des 
Fluches verlassen und in einer besseren Welt ein neues Leben be- 
ginnen*? Sehnsiichtig verlangt die miide und erschépfte Menschheit 
Frieden. 

Da ersteht in Augustus der Retter und Heiland. Seit seinem 
Siege tiber Antonius bei Actium i. J. 31 ergreift die neue Stimmung, 
die seit dem Frieden von Brundisium (40) sich vorbereitet, die ganze 
Menschheit. DaB auch er den Weg durch ricksichtslose Gewalt 
und ungerechte Bluttaten sich gebahnt hat, vergiBt man, und man 
tibersieht den revolutionaren Ursprung seiner Macht, seit das ge- 
sicherte Regiment wieder geordnete Verhiltnisse geschaffen hat. Die 
wilden Krafte der Revolution hat er niedergezwungen wie einst Jup- 
piter die Giganten®. Vom Himmel scheint er als Helfer® gesandt, 
in den er einst wieder eingehen wird, hoffentlich erst nach langem 
segensreichen Walten’. Der Ring der Zeiten hat sich geschlossen. 
Die alte Blutschuld hat Augustus gestihnt*® und eine Zeit des Heils 
erdffnet. Das goldene Zeitalter ist angebrochen als Abschlu8 der 
friheren saecula®; Recht und Gerechtigkeit und die Tugenden, die 

1) Horaz C. I 35, 83 I 6 Anfang und Schlufi IL 24, 25, Hpod. 7, wo der 
Fluch von Romulus’ Brudermord hergeleitet wird, 16; Vergil Georg I 505 ff. 
>) Catull 64 Schlufi, Horaz C. I 2, 35. 3) Hor. C. I 2. Ovid hat Met. I 144 ff. 
200 ff. die Farben aus der Gegenwart genommen. Mehr Material bei A. Dieterich, 
Rhein. Mus. LV S. 211. 212. *) Horaz Epod. 16. Die Interpreten erinnern 
zu V.39 an die Hrzahlung, dafi Sertorius mit seinen Genossen die seligen Inseln 
habe suchen wollen; vgl. Fr. Skutsch, N. Jahrb. XXIII 23. — Kiefiling bespricht 
gu C. IIT 3, 37 Ciasars und Antonius’ Pliine einer Verlegung der Hauptstadt nach 
dem Osten. 5) Horaz C. Ill 4, 41 ff. — Die Parallele Juppiter-Augustus 
auch C. I 12, 50 IIL 5, 1 Properz Ill 11, 66 Ovid Met. XV 858 Trist. II 40 
Fast. I 608 Il 131. Sagt Hor. C. 112, 17 von Juppiter unde nit maius generatur 
ipso nec viget quicquam simile aut secundum (vgl. Ovid Trist. II 388 Met. XI 224), 
so heifit es C. IV 2, 38 von Augustus guo nihil maius meliusve terris fata dona- 
vere, iahnlich Epist. II 1, 17. Daf ein griechisches Muster zugrunde liegt, be- 
weist z. B. Aristides’ Rede auf Zeus § 8. 9 (S. 340 Keil). — Seit Seneca wird 
das Wirken des Herrschers oft unter dem Bilde der stoischen Weltseele ge- 
zeichnet, wie friiher das des Juppiter. Zahlreiche Belege bei K. Prichter, Hierokles 


S. 46. 6) Vergil Georg. I 500. 7) Horaz C. I 2, 45 Iil 3, 11 Vergil 
Georg. I 503 Aeneis I 289 Ovid Met. XV 868. 838 Trist. IL 57, Carm. lat. epigr. 
Nr. 18 Biicheler. 8) Horaz C. 1 2,29 IV 15, IL. ®) Horaz C. saeculare 


25 ff. 57 (s. Kiefling) C. IV 2, 39 Vergil, Aeneis VI 792 (Nordens Komm. S$. 317 ff.). 
BK1. 4 tritt der ganze Kreis dieser spiter auf Augustus bezogenen Vorstellungen 
am friihesten hervor: Beginn des neuen saeculum und des goldenen Zeitalters, 
das Regiment Apollos, Sitihnung der alten Schuld, Ursprung des gottlichen 
Herrschers vom Himmel und Riickkehr dorthin, der pacatus orbis. Ueber die 
Beziehung von Vergils Ekloge 4 vom J. 40 gehen die Ansichten (Lit. bei Lietz- 
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in den grausigen Zeiten die Welt verlassen haben, halten wieder ihren 
Einzug'. Die erschépfte Menschheit atmet auf und erfreut sich des 
lang entbehrten Friedens °*. 

In einer Reihe religidser Akte hat Augustus mit seinem feinen 
Verstindnis fiir die Bedeutung der Imponderabilien diesen Stim- 
mungen einen tieferen symbolischen Ausdruck gegeben und durch 
héhere Weihe sie fiir die Befestigung seiner Herrschaft zu nutzen 
verstanden. Tiefen Eindruck machte die SchlieBung des Ianusbo- 
gens, die er alten vergessenen Brauch erneuernd zum Zeichen des 
Friedens 29 vollzog*, dann zweimal noch wiederholte. Um das Be- 
wuBtsein der Segnungen des neuen Regimentes und des epoche- 
machenden Einschnittes, den es bedeutete, lebendig zu erhalten, lief 
Augustus i. J. 17 die Jahrhunderifeier begehen*. Der Sinn des alten 
Brauches war, daf durch den mit Stithnungen verbundenen Akt ein 
neues Zeitalter des Heils inauguriert wurde und dai Unheil und 
Siinde des alten begrabenen saecu/um die nach géttlichem Willen ge- 
steckte Grenze nicht tiberschreiten konnten; die alten bésen Geister 
sollten fiir immer gebannt sein. Der Gedanke einer Sdkularfeier war 
schon lange bei der Sehnsucht nach besseren Zeiten volkstimlich, 
schon César hat ihn erwogen und Gelehrte wie Varro hatten sich 
mit der Theorie lebhaft beschaftigt. Augustus hat auch ihn in den 
Dienst seiner Politik gestellt; den Theologen lag es ob zu beweisen, 
dafi der ibm passende Termin wirklich die letzte von fiinf Weltperio- 
den zu je 110 Jahren, die zugleich eine Zeit der Wiedergeburt und 
Erneuerung des Menschengeschlechtes sein sollte, erdéffne, und das 
authentische Orakel zu schaffen. — Im J. 13 endlich nach Augustus’ 
Riickkehr aus Gallien und Spanien wurde die Ara pacis Augustae 
gestiftet® und i. J. 9 geweiht. 

Durch scheinbare Wiederherstellung und Belebung der alten 


mann, Gruppe S. 1491, vgl. 8S. Reinach, Cultes mythes et religions ITS. 66 ff.) immer 
noch auseinander. *) Horaz C. saec. 57, Vergil Aeneis I 291. *) Horaz. a. a. O. 
C. IV 5, 17. 15,9 Epist. IT 1,251 Vergil Aeneis VI 852 (Norden S. 328 und Neue 
Jahrb. S, 320), Ovid Ex ponto I 1, 32 Met. XV 832 Trist. Il 235, Gardthausen 
Augustus IS, 480. 853, Pseudodionys Ars rhet. I 7. pacare gebraucht Augustus 
von sich wiederholt im Monumentum Ancyranum, ebenso yon ihm Ovid Fast. 
Il 18, Velleius II 89, 6 pucatusque victoriis terrarum orbis. Von Hercules (s. 
Vergil Aen. VI 803 im Vergleich mit Augustus und Rothstein zu Properz IIL 
11, 19) und Bacchus, mit denen Augustus Ofter verglichen wird, wird das Wort 
gern gebraucht. — Preis seiner Milde: Horaz C. saec. 52 Prop. II 16, 42 Ovid 
Amores I 2, 52 Trist. II 147. 512 Met. VIII 57 Seneca De clem. I 10, Mommsen, 


Res gestae S. 6, Z. f. neutest. Wiss. V S. 345. 5) Gardthausen I S. 478 ff. 
*) Gardthausen I S. 1004 ff., Diels Sibyllinische Blitter S. 14. 15. 91. 127 ff., tiber 
den Sinn der Feier Wissowa S. 364. 5) Gardthausen I 8. 481. 852 ff.; 


Fr. Studniczka, Zur Ara pacis, Abh. der phil. hist. Kl. der siichs. Ges. der Wiss. 
XXVII 1909. 


Institutionen 145 


Formen und Ordnungen eine neue Grundlage des Reiches zu schaffen 
ist das Ziel, das die augustische Politik auf allen Gebieten, auch 
dem religidsen, verfolgt hat. Die verfallenen Tempel werden wieder 
aufgerichtet, den alten Géttern neue Heiligtiimer erbaut, die Priester- 
Stellen besetzt und zum Teil vermehrt, alte Feste und ehrwiirdige 
Zeremonien zu neuem Leben erweckt. In der Vergangenheit sucht 
man seine Ideale, und man meint, mit der Restauration der alten 
Institutionen auch die altvaterlichen Tugenden wieder lebendig ma- 
chen zu kénnen. Und doch war es schon eine Illusion, wenn 
Augustus so geflissentlich die Erneuerung des altrémischen Wesens 
betonte. Man war sich nicht bewuSt, wie sehr nicht nur das eigene 
Empfinden, sondern auch schon die rémische Religion von griechi- 
schem Geiste beherrscht war, trotz aller altr6mischen Patina, mit 
der man die religidsen Formen umkleidete. Nicht die aus den Ak- 
ten der Sakularfeier uns bekannten altr6mischen Litaneien, nur die 
grazidsen Formen des horazischen Festgedichtes waren fiir dies Ge- 
schlecht genieBbar. Wir tun ganz Recht, die restaurierte Religion 
im Wesen als hellenistisch zu empfinden, aber wir miissen uns klar 
sein, da8B wir Absicht und Sinn der augustischen Reform damit nicht 
ausdriicken. Augustus verfolgt nationale Bahnen (S. 29) und will 
das nationale Geftihl beleben; er ist dabei in Ahnlichen Illusionen 
befangen wie Varro, der tiber einen rationalistischen Synkretismus 
nicht hinauskommt und dennoch die Wiederbelebung nationaler Re- 
ligion als sein Ziel bezeichnet. Einen tieferen Erfolg haben die re- 
aktiondren Versuche einer Glaubens- und Sittenreform ' nicht gehabt. 
Aber die geistige Stimmung, aus der die verungliickten Experimente 
hervorgegangen sind, hat ihre heilsame Wirkung geiibt und ist eine 
politische Macht gewesen. Die romantischen Neigungen, wie die 
Literatur sie in der Idylle oder in utopischen Bildern einer besseren 
Welt oder in sehnsiichtigem Rtickblick auf das alte Rémertum dar- 
stellt, waren nun einmal volkstiimlich; denn sie waren geboren aus 
den erschiitternden Eindriicken der Schreckensiéra. Ein politisches 
Programm, das diese Stimmungen aufnahm, sie in einem Mittelpunkte 
sammelte, ihnen Erfillung verhieB, gab wirklich der Zeit neue Ideale 
und einen geistigen Aufschwung. Gewi8 erreicht die Literatur zum 
Teil durch bedeutende Talente eine hohe Vollendung in einer lite- 
rarischen Entwickelung, die aus sich heraus zu begreifen ist; und 
die Anmut erotischer Tandeleien, die neue lebensvolle Gestaltung 
alter Stoffe, die Fahigkeit der Darstellung des innersten Gefihls- 
lebens werden stets in der Poesie der augustischen Zeit einen Héhe- 
punkt der rémischen Literatur sehen lassen. Aber die héchsten 

1) P. Jérs, Die Ehegesetze des Augustus, in der Festschrift f. Mommsen, 


Marburg 1893 (vgl. o. S. 83). 
Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 10 
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Wirkungen erreichen in der Zeit doch die Schépfungen, die von dem 
Geiste der neuen grofen Zeit erfiillt und getragen sind. Die Ent- 
wickelung Vergils von epikureischen Velleitaéten und den gekinstel- 
ten Bucolica zu den anmutenden Schilderungen des Landlebens, 
endlich zum groBen Nationalepos, das Mythos und Geschichte, Dies- 
seits und Jenseits, Ideale der Vergangenheit und aktuelle Tendenzen 
der Gegenwart, nationales und monarchisches Empfinden verschmel- 
zend alles zu dem Gesamtbilde einer dem vorbestimmten Ziele zu- 
strebenden grofen Entwickelung zu verbinden versteht, beweist, dab 
er die Hohe erreichte, indem er den Gedanken und Idealen der Zeit, 
deren Entwickelung er mit tiefstem Verstindnis gefolgt war, die 
dichterische Verklarung gab. Und so wenig Livius als Forscher 
gelten kann, so beruht doch der eigenartige Reiz und die starke 
Wirkung seines Werkes darauf, dafS der Schimmer jener romanti- 
schen und sentimentalen Stimmungen, wie sie schon in der Vorrede 
zum Ausdruck kommen, dariiber gebreitet ist. Aber ttberhaupt ver- 
leugnen die Schriftsteller der Zeit den Einfiuf8 der herrschenden 
Strémung nicht. Der politische Umschwung gibt der Literatur ein 
neues Gepriige. Auch Dichter, die wie Horaz ihre besonderen Gaben 
oder ihre der Politik abgewandten Neigungen nach anderen Rich- 
tungen weisen, sehen wir der archaisierenden Richtung der Zeit 
sich gefangen geben oder doch anempfindend sich in die ihnen neue 
Gedankenwelt einleben. All das beweist, daB sehr wesentlich diese 
Romantik, welche die idealen Krafte in den Dienst der augustischen 
Politik stellte, den Uebergang der Republik in das Kaiserreich er- 
leichtert, den grofen Wechsel, den sie als eine Riickkehr zum Alten 
darstellt, verschleiert und so ein festes Vertrauen in die scheinbar 
altrémischen Grundsitze der Regierung geschaffen hat. 

Denn den neuen Geist weif Augustus auch in den archaisierenden 
Formen zum Siege zu bringen. Sein Schutzgott Apollo, auch Mars 
und Venus als die géttlichen Urheber seines Hauses riicken in den 
Vordergrund des Kultus. Die sibyllinischen Orakel werden in den 
mit Augustus’ Hause verbundenen palatinischen Tempel des Apollo, 
seines Schutzgottes, tibertragen. Der uralte Kult der Vesta wird an 
das Haus des Kaisers angeschlossen, und die Penaten der gens Iulia 
werden mit denen des Staates verbunden; Schicksal und Zukunft 
des rémischen Volkes sind jetzt auf das Haus des Augustus gestellt. 
Tritt in dem allen das deutliche Bestreben hervor, den Staatskult 
zum Trager monarchischer Gefiihle zu machen, so sucht Augustus 
auch fiir seine persénliche Herrscherstellung in verschiedenen For- 
men eine sakrale Weihe'. Seit 40 nennt er sich divi filius, da Ca- 


3) Zam folgenden vgl. O. Hirschfeld, Sitzungsber. d. Akad. z. Berlin 1888 
S. 833 ff. 
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sar durch SenatsbeschluB vom J. 42 als divus Iulius unter die Gétter 
aufgenommen war; der ihm 27 verlichene Titel Augustus (s28x0td<) 
erhebt ihn tiber die gewohnliche Sphdre der Sterblichen und zieht 
eine Grenze zwischen Herrscher und Beherrschten. Den Lares 
compitales wird bei Erneuerung ihres Kultes i. J. 7 v. Chr. der Ge- 
nius des Kaisers beigesellt. Mit weiser Zuriickhaltung vermeidet 
Augustus, in Rom die vollen géttlichen Ehren in Anspruch zu neh- 
men, die Casar gefordert hatte (S. 29). Aber die ersten Schritte in 
dieser Richtung hat die Religionspolitik des Augustus getan. Daf 
ihm im Osten Tempel geweiht wurden und die géttlichen Ehren, mit 
denen man dort die Herrscher und die rémischen GroBen zu tiber- 
haufen gewohnt war, von selbst zufielen, war natiirlich. In den 
westlichen Provinzen hat er zur Starkung des Regimentes selbst die 
Einfihrung des Kultes des lebenden Herrschers geférdert, von itali- 
schen Staédten ihn sich in den spateren Zeiten seiner Regierung ge- 
fallen lassen. Wie Private natirlich die Freiheit hatten, nach ihrem 
personlichen Gefiihl oder auch nach berechnender Liebedienerei die 
ihnen passend scheinenden Ehrenbezeigungen zu wiahlen, so geht 
selbstverstaéndlich auch in Rom die hohe Sprache der Rhetorik und 
der Poesie tiber die Beschrankung hinaus, die wir in den offiziellen 
Formen des Kultus beobachten. Die Parallelisierung mit Juppiter, 
die Gleichstellung mit Halbgéttern, die Anwendung der echt antiken 
Anschauung, dafi Tugend und Wohltun den grofen Menschen zu den 
G6éttern erhebt1, auf Augustus haben wir schon kennen gelernt. In 
der Angleichung an Apollo”®, der Parallelisierung mit der Sonne?, 
der allgemeinen Bezeichnung als Gott* bildet die Ktthnheit dichte- 
rischer Rede Anschauungen vor, mit denen man in der nachaugusti- 
schen Zeit Ernst machte. — Die auf Augustus’ Tod folgende Konse- 
kration durch Senatsbeschlu8 besiegelte im Grunde nur die Schatzung, 
die der Lebende schon bei den Zeitgenossen gefunden hatte. 
Modernes Empfinden ist nur zu sehr geneigt, in allen AeuB8e- 
rungen der Menschenvergétterung nichts als verachtliche Schmeichelei 
und Byzantinismus zu sehen (S. 126). LaBt sich diese Auffassung, 
die einen scheinbaren Anhalt darin findet, da®B die Persénlichkeiten 
dieser Zeit kompliziert und von Widerspriichen nicht frei sind, schon 
fiir Horaz und Properz nicht im geringsten wahrscheinlich machen, 


1) Vel. Nikolaos von Damaskos, Fragm. Hist. Graec. III S, 427, Dio Cassius 


LIL 35, 5 LIII 9, 5, Ovid Met. XV 850, Tacitus Ann. IV 38. 2) Horaz C. 
1 2,30. Ueber die Angleichung an Hermes 41 ff. s. Heinen 150%. 171. 3) Horaz 
C. IV 5, 5. 2, 46 (vgl. I 12, 46). 4) Deus: Verg. Ekl. I 6 Prop. Ill 4, 1 


IV 11, 60, vgl. Horaz Epist. I 1, 15 C. IV 5, 31 ff. mit Kieflings Anmerkungen. 
Das Stirkste bei Ovid Ex ponto II 8 Ars I 204. 183, Einen Tempel will ihm 
Vergil, Georg. Il 16 errichten, I 24 ff. sagt er die Apotheose voraus. Gebet 
zu ihm Ovid Ex ponto IV 9, 111. 
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so ist sie vollends fir Vergil, dessen ganzes Wesen von dem stolzen 
BewuBtsein der durch Augustus wiedergeborenen RémergréBe durch- 
drungen ist, undurchfihrbar. Gewif sind es meist altiberlieferte und 
konventionelle Formen, in denen die Vergétterung zum Ausdruck 
kommt, und fiir viele sind diese Formen nicht mehr als Bild und 
Symbol, und an Ueberschwanglichkeiten hat es nicht gefehlt. Aber 
das Empfinden, das sich in diesen Formen AuBert, ist im letzten 
Grunde wahr und echt: die Welt atmet wirklich auf, als die starke 
Hand des neuen Herrschers ihr den Frieden und seine Segnungen 
wiedergegeben hat. Wie aus Rom, so erklingen aus dem Osten die- 
selben Bekenntnisse der Dankbarkeit in vollen Ténen (s. Beilagen). 
DaB die Aegypter das verbrauchte Pathos und den Wortschwall 
der alten K6nigstitulatur auch auf Augustus anwenden, ist selbst- 
verstandlich. Sehr viel individueller sind die asiatischen Inschrif- 
ten, die im wesentlichen dieselbe Stimmung, die wir schon aus 
der hauptstadtischen Literatur kennen, zum Ausdruck bringen'!: Auf 
die Zeiten des Schreckens, der Hoffnungs- und Mutlosigkeit, des 
drohenden Unterganges ist durch Augustus ein neues Zeitalter des 
Heils und Friedens, der Neugeburt der ganzen Menschheit gefolgt. 
Der durch géttliche Vorsehung der Menschheit als héchste Gabe ge- 
sandte owtyjo und eveoyetyg hat der Welt ein neues Aussehen gegeben, 
Erfiillung aller sehnenden Hoffnungen, gegenwiartiges Glick, frohen 
Blick in die Zukunft gebracht. Es ist wieder eine Lust zu leben. 
Die konventionellen Formen des Herrscherkultes und der Apotheose 
haben in der durch hellenistische Muster so stark beeinflu8ten r6- 
mischen Poesie wie in jenen Inschriften wieder neues Leben und 
einen tieferen Gehalt gewonnen. Und im Gegensatz zu den sich 
widerstreitenden und schwankenden Auffassungen anderer Herrscher 
hat das Idealbild der Regierung des Augustus, wie es unter dem un- 
mittelbaren Eindruck seiner Taten die dankbare Mitwelt gestaltet hat, 
den Wechsel der Jahrhunderte tberdauert und sich so konstant be- 
hauptet, da selbst christliche Schbriftsteller wesentlich in den Farben, 
die Rhetorik, Poesie, Historiographie zu seinen Lebzeiten geschaffen 
haben, das Bild seiner Regierung zeichnen, nur daf sie dem Beginn 
einer neuen Epoche und den Segnungen des neuen Regimentes eine 
providentielle Beziehung auf Christus geben 2. 


*) Ueber die offiziellen Bezeichnungen geht hinaus die im Osten haufige 
Benennung des Augustus als Gott und die von den rémischen Dichtern gemie- 
dene (s. Beilagen) volle Gleichsetzung mit Gittern wie Zeus und Apollo. 
*) Beispiele in Zeitschr. f. neutest. Wiss. V S. 352; Harnack, Mission? I S. 222 ff. 
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GBotsster Bd. II (S. 142). — JRé&vitiE, Die Religion zu Rom unter den 
Severern, tibersetzt von GKrierr, Leipzig 1888. — AvonDomAszEewsxt, Die 
Religion des rémischen Heeres, Westdeutsche Zeitschrift XIV. — FRCumont, 
Les religions orientales dans le paganisme romain®, Paris 1909 (deutsch von 
Gehrich, Lpz. 1910). — RRErrzENsTEIN, Die hellenistischen Mysterienreligionen, 
Lpz. 1910. 


Der Herrscherkult entwickelt sich weiter in der ihm von Augus- 
tus gewiesenen Richtung. Die persdnliche Haltung der einzelnen 
Herrscher dem Kaiserkult gegeniiber ist verschieden. Nach der wei- 
sen Zurtickhaltung des Tiberius erheben Caligula, Nero, Domitian 
Anspriiche auf volle Wiirde des Gottes schon zu Lebzeiten, und die 
servile Schmeichelei tritt unter ihnen in besonders grotesken Formen 
auf’. Aber die Grundlinien des Kultes bleiben zunachst die alten: 
Der verstorbene Herrscher wird durch die Konsekration unter die 
divi erhoben”® und genieSt géttliche Verehrung; seine acta sind da- 
mit sanktioniert (vgl. S.18). Der Genius des lebenden Kaisers wird 
heilig gehalten. Um die wachsende Macht der neuen Institution zu 
begreifen, muff man sich klar machen, wie sie von Anfang an im 
allgemeinen Glauben der Zeit ihre Ankntipfungen suchte. Die Er- 
hebung Verstorbener in den Himmel war schon vor der Konsekra- 
tion der Herrscher eine der Pietat der Hinterbliebenen gelaufige Vor- 
stellung. Und auch tiber den flagranten Widerspruch der sittlichen 
Qualitat mancher Herrscher und ihrer Ehren als divi kam man hin- 
weg; denn die Ankntipfung der spateren divi an den im Vordergrunde 
stehenden Kult des Augustus bewies, da die Verehrung mehr dem 
Amte als dessen zufalligen Tragern galt, und die Zahl der divi wurde 
spiter mehrfach durch eine Ausscheidung der Unwirdigen beschrankt. 
Die Verehrung des kaiserlichen Genius knipfte an den altitalischen 
Genienglauben an, dessen volksttimliche Vorstellungen durch Ver- 
mischung mit dem hellenistischen Glauben an den _ persdnlichen 
datuwy als das Géttliche im Menschen einen vertieften Inhalt erhalten 
hatten °. 

In diesen Formen gewinnt der Kaiserkult eine immer weitere 
Verbreitung, die durch Militar, Beamtentum und Vereine besonders 

1 §. Beilagen. Was Domitian gegeniiber Martial, Silius Italicus und Sta- 
tius, auch Quintilian, an Adulation leisten, geht tiber das zu augustischer Zeit 
tibliche Mafi hinaus (nur Ovid kommt dem nahe). *) Der Brauch, einen 
Adler, der die Seele gen Himmel trigt, vom Scheiterhaufen aufsteigen zu lassen, 
stammt aus dem Orient, auf dessen Einfluf} auch der Zusammenhang der bild- 
lichen Darstellungen fiihrt; s. Cumont, Revue de Vhist. des religions LXI (1910) 
p. 119—164. 3) Usener S. 295 ff.; Rohde, Psyche JI S. 316. 317. Auf die 
bedeutendsten Persdnlichkeiten der verschiedensten Vélker wendet Dio von 
Prusa R. XXV den Begriff an. 
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gefordert wurde. In den Eiden der Beamten und Soldaten werden 
der Genius des lebenden Kaisers' und auch die divi neben die Gétter 
gestellt. Im Heere kniipft die Verehrung des Kaiserbildes an den 
Kult des Genius an. Durch das Attribut Augustus werden viele 
Gotter naher mit dem kaiserlichen Hause verkntpft. Die andern 
Kulte werden mit Elementen des Herrscherkultes durchsetzt oder 
durch dessen Glanz in Schatten gestellt. Ueber der verwirrenden 
Fille der im Reiche vertretenen Kulte und Religionsformen erhebt 
sich immer mehr als der sie tiberragende Mittelpunkt die Kaiser- 
religion. In diesem Kult mit seiner eigenartigen Verschmelzung 
patriotischen und religidsen Gefithles fand die Reichsangehorigkeit 
der national und religids so verschiedenartigen Glieder des Reiches 
einen als Bindeglied wertvollen gemeinsamen Ausdruck; er war ein 
Wahrzeichen der Reichseinheit. Auch dem Skeptiker und Indiffe- 
renten gebot die Loyalitét die genaue Beobachtung seiner immer 
mehr die Akte des 6ffentlichen Lebens durchdringenden Formen. 
Fromme und Gottlose konnten in verschiedenem Sinne den Satz des 
Valerius Maximus?” unterschreiben, daf den Casaren als den sicht- 
baren G6ttern der Vorzug vor den Olympiern gebiihre, von denen 
man doch nur Unsicheres wisse, und ohne Zweifel haben viele so 
empfunden. 

Es war ein ganz nattrlicher Fortschritt in der Degradierung 
der alten und der Erhebung der neuen Gétter, dai jene diesen unter- 
geordnet werden. Der Hellenismus kannte ja lingst die Gleich- 
setzung der Herrscher mit den alten Géttern (S. 132), und im Osten 
wurde Augustus z. B. mit Zeus und Apollo identifiziert®. Hatte im 
Westen Aehnliches nur die Poesie in bildlichem Ausdruck gewagt, so 
trat es spater in Rom selbst als realer Anspruch auf. Commodus 
hat sich als Herkules verehren lassen, und die Zersetzung des alt- 
romischen Geistes fiihrt zu anderen Versuchen der Art. Aurelian 
hat sich als dominus et deus proklamiert und damit die Entwicke- 
lung des Prinzipates zum Absolutismus vollendet. 

Die augustische Religionsform hat eine wirkliche Erweckung 
tieferen religidsen Lebens nicht bewirken kénnen. Als lebenskraftig 
hat sich nur der neue Herrscherkult erwiesen, aber seine Erhebung 
bedeutet zugleich den zunehmenden Verfall des alten Glaubens. Auf 
dessen Kosten ist er grof8 geworden, bis er schlieBlich selbst immer 
mehr verduSerlicht wurde und durch groteske Formen vergebens die 
eigene Inhaltlosigkeit zu verdecken suchte. Die innere Zersetzung 


‘) Im Osten tritt an dessen Stelle auch die Person selbst, s. Dittenberger, 
Orientis inser. 532. *) Vorrede. Vgl. die bei Athenidus VI p. 253 ge- 
zeichnete athenische Stimmung und Ovid Ex ponto I 1, 63 ut mihi di faveant, 
quibus est manifestior ipse (Augustus). ‘) Dittenberger, Orientis inscr. 457. 659. 
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und Auflésung der rémischen Religion hat Augustus nicht aufhalten 
konnen, Gewif hat sich seine Zeit die restaurierte Orthodoxie ge- 
fallen lassen; noch mehr, sie hat sie wirklich als ein schénes Ideal 
angesehen, hat dies Ideal wie alles altr6mische Wesen mit Astheti- 
schem Weohlgefallen betrachtet und mit dem Zauber romantischer 
Stimmungen umkleidet. Aber die mit religidsen Gefiihlen spielende, 
sie zum ornamentalen Schmuck des neuen Reiches verwertende An- 
empfindung war keine wirkliche religidse Erweckung, obgleich sie 
selbst sich dieser Illusion hingegeben hat. Es ist stets bedenklich, 
wenn Leute dem Volke die Religion erhalten wollen, die selbst keine 
haben (vgl. S. 83). 

Die rémische Religion ist, wie keine andere in dem Mage, ge- 
bunden an die Formen des staatlichen Lebens und durch dessen 
Krafte getragen. Der enge Bund mit dem Staate ist ihr teuer zu 
stehen gekommen. Es ist, als wenn der Staat frihzeitig ihre ganzen 
Krafte aufgesaugt, sie verauberlicht und des Bewubtseins der eigenen 
Macht und ihres innersten Lebens beraubt hatte; die Aufnahme grie- 
chischer Formen konnte den Mangel nicht ersetzen. Lange ehe sie 
in die nach den Antoninen beginnende Dekomposition des rémischen 
Staates gezogen wurde, war sie schon innerlich verwelkt und abge- 
lebt. V6llig untergeordnet unter die Interessen des Staates, in den 
Kampfen um Standesinteressen und politische Macht seit lange mib- 
braucht und damit herabgewiirdigt, belastet mit unverstandenen, aber 
mit echt rémischer Formenstrenge festgehaltenen Zeremonien aus 
den Zeiten der Urvater, stand sie nicht nur in scharfem Gegensatz 
zu der durch die griechische Propaganda in der Gesellschaft zur 
Herrschaft gebrachten Aufklarung, sie konnte auch die tieferen reli- 
gidsen Bediirfnisse der Zeit nicht befriedigen. Seit Poseidonios ha- 
ben wir eine Steigerung und Vertiefung des religidsen Lebens und 
des Gefiihlslebens tiberhaupt beobachtet, die auch die rémische Welt 
ergreift und von Augustus zu Marc Aurel fortschreitend den letzten 
Zeiten der untergehenden alten Welt das Geprige mystischer Frém- 
migkeit gibt'. Volkstiimliche Stimmungen der Art kreuzen sich mit 
der philosophischen Propaganda, die auch auf Vertiefung und Ver- 
innerlichung des religidsen Lebens hinwirkt (S. 87). Gerade dieser 
individuell gerichteten Frommigkeit gab die staatliche Religion mit 
ihren streng gebundenen und riickstandigen Formen, mit ihrer na- 
tionalen Beschrankung, zumal unter der Monarchie die Massen dem 


1) An Dio Chrysostomos und Plutarch, Aristides und Maximus, Apuleius, 
Philostrat und Aelian kann man die Entwickelung in ihren mannigfachen 
Niiancen beobachten. Auch im Roman driangt sich die erbauliche Tendenz vor: 
K. Birger, Studien zur Geschichte des griechischen Romanes I, Blankenburg a. H. 
1903 S. 12 ff. 
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politischen Leben und den 6ffentlichen Interessen entfremdet waren, 
keinen Raum und keine Befriedigung. 

Gibt jetzt den einen die Philosophie den Inhalt ihres religidsen 
Lebens, so finden ihn andere bei fremden Géttern, die ihnen mehr 
zu geben und zu sagen haben als die altheimischen, und endlich 
wird eine véllige Verquickung philosophischer Ideen und einer alle 
mdéglichen Kulte deutenden religidsen Symbolik herrschende Mode. 
Es ist fiir die Kaiserzeit symptomatisch, da8 das gesteigerte religidse 
Leben mit leidenschaftlicher Gewaltsamkeit sich auf die orientali- 
schen Kulte wirft. Aeufere Momente haben diese Entwickelung be- 
giinstigt. Die Ausdehnung der Reichsorganisation, die Vélkermischung 
der Hauptstadt und ihre Ueberflutung mit orientalischen Elementen, 
der gesteigerte Verkehr, der langjahrige Aufenthalt der Legionen in 
den Provinzen und ihre Durchsetzung mit Peregrinen, endlich seit 
dem III Jahrhundert das Aufkommen von Kaisern, die fremden 
Blutes sind und die national-rémisches Empfinden nicht kennen, 
fordern den Synkretismus der Religionen. Das Sinken der Bildung 
und der Verfall der Wissenschaften beférdert jede Art des Aberglau- 
bens. Es war ferner natirlich, dafS der Archaismus (S. 68. 69), ge- 
wohnt, in Althellas und Altrom seine Ideale zu suchen, bald auch 
bei den nichtgriechischen alten Kulturvélkern in die Lehre ging und 
auch hier Ideale und Quellen uralter Weisheit fand. Und mit ihm 
arbeitet Hand in Hand eine Theologie, die wie so oft in Zeiten des 
religidsen Verfalles besonders geschaftig, die abstrusesten und ent- 
legensten Religionsgebrauche und Vorstellungen besonders hochschatzt, 
weil sie an ihnen die feinsten Kiinste ihrer tiefsinnigen Exegese ent- 
falten kann. 

Fir die 4gyptische Religion besitzen wir noch besonders reiches 
Material’, um den Prozefi hellenisierender Umbildung, Sublimierung, 
Vergeistigung tibersehen zu kénnen, von Manethos und Hekataios 
(S. 39), Apion und Chairemon Bruchstiicke oder Exzerpte, dann 
Plutarchs theologische Schriften und Horapollos Werk. Aegyptische 
Priester waren an dieser Umgestaltung, die sie schon vor der helle- 
nistischen Zeit durch theologische Spekulationen vorbereitet hatten, 
beteiligt. Diese Literatur ist Begleiterscheinung der Propaganda der 
Kulte, und wir beobachten von Plutarch bis zu den spiiteren Neu- 
platonikern, wie die Schitzung auch der fir gebildeten Geschmack 
tiberwundenen und absurden Formen, Gebrauche, Symbole zu- 
sehends wiachst. 

) Otto Il 215 ff. R. Reitzenstein, Poimandres, Lpz. 1904. Aber wir wissen 
auch von ihnlichen Schriften iiber die phrygische Religion und iiber die des 
Mithras. Fiir die syrische Religion haben wir die Schriften eines ungliubigen, 


aber scharfen Beobachters (Lucian, De dea Syria). Ueber Philon von Byblos 
Gi ise ile 
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Die fremden Gétter, neben den Agyptischen und phrygischen, 
die schon durch die hellenistische Propaganda verbreitet waren, be- 
sonders syrische Baale und weibliche Géttinnen, machen gewaltige 
Eroberungen. Auch die Baale haben ihr urspriingliches Wesen durch 
die Arbeit theologischer Spekulation gewandelt, eine weitere kos- 
mische Bedeutung und damit die Fahigkeit, internationale Gétter zu 
werden, gewonnen!: Bei ihrem Vordringen nach dem Westen treten 
sie uns als Sonnengétter entgegen. Die Feste der phrygischen Gott- 
heiten (S. 130) werden unter Kaiser Claudius verstaatlicht, und ré- 
mische Biirger entmannen sich, um archigalli zu werden. Wie Ca- 
racalla das Biirgerrecht auf die Gesamtheit der Reichsangehérigen 
ausdehnt, so nimmt er die Isis unter die Staatsgottheiten auf. Die 
Mithrasreligion, die in der griechischen Welt wenige Verehrer ge- 
funden hatte, wird die beliebteste Soldatenreligion und gewinnt im 
Reiche eine Ausbreitung, die sie zum gefahrlichsten Gegner des 
Christentums macht’. Ihre dualistische Metaphysik, Eschatologie und 
Daimonologie wie ihre kraftvolle Moral kam den religidsen und sitt- 
lichen Strémungen der Zeit entgegen. Rom wird ein Pantheon aller 
Gotter. Die nationale Widerstandskraft gegen die Invasion fremder 
Kultur ist véllig erloschen. Das Uebergewicht der fremden tiber die 
einheimischen Gdtter tritt deutlich darin hervor, daf die christliche 
Polemik die ganze Gewalt ihrer Leidenschaft im Kampfe gegen Ky- 
bele, Isis, Serapis, Mithras entfaltet, die als die starksten und gefahr- 
lichsten Gegner erscheinen. | 

Auf die unentwirrbare Fille der bald rivalisierenden, bald sich 
verschmelzenden Géttergestalten fremder Lander, ihrer Kult- und 
Mysterienvereine kann hier nicht eingegangen werden. Auch muf 
gegentiber einer starken Uebérschatzung dieser synkretistischen Re- 
ligionsgebilde offen ausgesprochen werden, daf die der ganzen Be- 
wegung zugrunde liegenden Motive und Stimmungen hoher zu schat- 
zen sind als die im besten Falle naiven, oft abstrusen und auch rohen 
Formen, in denen der Trieb nach gesteigertem religidsem Leben 
seine Befriedigung sucht. Da8 der Neuplatonismus die Krafte dieser 
Bewegung in sich aufnimmt, zeugt geniigend fir ihre Bedeutung. 
Aber reine und niedrige Motive, verstiegene Spekulation und kru- 
dester Aberglaube, zarte Mystik und rohe Sinnlichkeit sind, in ihr 
so verschiedenartig gemischt, da8 sich die Fille der Erscheinungen 
nicht unter ein allgemein giiltiges Werturteil fassen 14Bt. In der 
dramatischen Ausgestaltung dieser Kulte, in ihrem Reichtum an Li- 
turgien, Sihnmitteln und Symbolen findet die Phantasie eine Fulle 


1) Cumont 174 ff. 189. Ueber den als Jupiter Dolichenus verehrten Baal 
s. Bilderanhang. 2) Vgl. Bilderanhang. 
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von Anregungen und sinnlichen Reizen, die besonders das weibliche 
Geschlecht angelockt haben. Dieser Stoff vermag die Superstition 
der naiv Gliubigen und den Verstand der Verstiéndigen, der alles 
Mogliche in ihn hineindenken konnte, zu befriedigen. Die Reini- 
gungen und Kasteiungen, von den einen als magisch wirksame Mittel, 
yon den andern als Antrieb sittlicher Erneuerung gefaBt, stillten die 
Sehnsucht nach Erlésung und Erhebung der Seele. Offenbarungen 
geben sichere Garantien der Heilsgewibheit und des seligen Lebens 
im Jenseits. Die Phantasie dieser Zeit beschaftigt sich lebhaft mit 
den Jenseitsvorstellungen !. Man sucht vielfach das héchste Glick 
im Schicksal nach dem Tode, und das irdische Leben ist von der Hoff- 
nung auf ein besseres Dasein beherrscht. Jenseitsdichtungen malen 
liebevoll mannigfache Bilder vom Fortleben der Seligen und von den 
Strafen der Siinder aus. Durch volkstiimliche Spukgeschichten ’, 
Geisterzwang, Seelenbeschwoérungen beginnt die Philosophie ihre Vor- 
stellungen vom Jenseits und von der oberen Welt zu _ bereichern. 
Zahlreiche Kultvereine geben VerheiBungen seliger Unsterblichkeit 
und stellen ihre Angehérigen unter den Schutz eines Gottes, der sie 
einst zu den Seligen geleitet, mag es Hermes oder Persephone, Osiris, 
Mithras oder Evayyedog sein. 

Die dem Dienste fremder Gétter geweihten Vereine boten dem 
individuellen Ausleben der Religion mehr Spielraum als die staat- 
lichen Kulte. Seelsorgerische Disziplinierung, stufenweiser Fortschritt 
der Weihungen und Unterscheidung verschiedener Klassen der Glaiu- 
bigen gaben immer neue AnstdSe zur Vertiefung und Steigerung des 
religidsen Lebens. Die sehr viel héheren Ansprtiche, die diese Gétter 
stellten, schienen ihre gréBere Macht zu verbirgen. Und sie haben 
gegentiber den national beschrankten und gebundenen eine allgemein 
menschliche Bedeutung, einen kosmopolitischen und _ universalisti- 
schen Zug. In der Ausweitung ihrer Sphére haben sie die Fahig- 
keit gewonnen, eine Fille anderer Géttergestallen in sich aufzuneh- 
men, sich zu assimilieren oder unterzuordnen*; und diese Kraft, die 


*) Rohde, Psyche II 8. 362ff. Dieterich, Nekyia, Leipzig 1893. Cumont, 
Les idées du paganisme romain sur la vie future, Bibliothéque de vulgarisation 
du Musée Guimet XXXIV 1910, s. auch Friedlander IV 359 ff. Das von diesen 
Gelehrten gesammelte Material gibt eine Vorstellung von der Fiille sich kreu- 
zender volkstiimlicher und philosophischer Jenseitsvorstellungen, persénlicher 
Stimmungen, Zweifel und Bedenken. Vgl. auch Bilderanhang. *) Wendland, 
Antike Geister- und Gespenstergeschichten, Festschrift der Schles. Gesellschaft 
fiir Volkskunde, Breslau 1911; Ders., De fabellis antiquis earumque ad christianos 


propagatione, Gott. 1911 p. 24 ff. *) So nimmt z. B. bei Apuleius Met. 
XI 5 Isis alle weibliche Géttinnen in sich auf, die in langer Reihe aufgezihlt 
werden. Vgl. Gruppe S. 1564 ff. — Hine Zusammenfassung der miinnlichen 


Hauptgétter gibt z. B. Celsus bei Orig. C. Cels. I 24. V 41. 45: Es ist gleich- 
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andern Gottheiten anzuziehen, ist ein wirksameres Mittel des Vor- 
dringens gewesen, als es die Bekampfung der andern Gétter je hatte 
sein kénnen. Und hinter diesen Géttern steht eine Priesterschaft, 
deren ganzes Leben ihrem Dienste und der Propaganda geweiht ist, 
die ein Interesse daran hat, die tiberragende Bedeutung ihrer Gétter 
zur Geltung zu bringen. 

So verschieden Ursprung und Formen der hellenisierten Myste- 
rienreligionen sind, zeigen sie sich doch von den gleichen Motiven 
beherrscht. Die Vereinigung mit der Gottheit ist ihr Ziel und ihr 
Vorzug vor der die Kluft zwischen Mensch und Gott betonenden 
staatlichen Religion. Die Priester erreichen sie in der Ekstase und 
enthillen als Propheten die Offenbarungen, die sie im persdnlichen 
Verkehr mit dem Gott gewonnen haben. Die Verbindung des Glau- 
bigen mit seinem Gott wird mit Vorliebe in den alten Formen einer 
Liebesgemeinschaft, einer Adoption oder eines Essens des Gottes oder 
der heiligen Speise vorgestellt; die Uebergiinge von roh sinnlichen 
Vorstellungen und Braéuchen bis zur zarten Spiritualisierung sind 
dabei mannigfach. 

Sakrale Mahlzeiten! scheinen in den Kulten ihre feste Stellung 
gehabt zu haben; fiir Mysterien des Bacchos, Attis, Mithras, der Isis 
z. B. sind sie bezeugt. Der GenuB der heiligen Speisen und Ge- 
tranke, die an der géttlichen Natur Teil haben, fihrt zum _ Besitze 
héherer Krafte. Diese Mahlzeiten dienen zugleich dem Zusammen- 
schlu8 der Gemeinde. Auch das Judentum kennt das religidse Mahl 
als Bindeglied der dieselbe Speise genieSenden Gemeinschaft. 

Die Initiationsakte der Mysterienreligionen? zeigen dieselbe Ver- 
wandtschaft. Reinigungsbader, denen auch eine moralische Wirkung 
‘ gugeschrieben wird, haben im Kult des Mithras und der Isis eine 
Stelle. Ein roher Taufritus ist das im Kulte der Kybele und auch 
der Bellona aibliche Taurobolion: Der Adept steigt in eine mit Hélzern 
bedeckte Grube, fiber der ein Stier geschlachtet wird, und sucht mit 
Antlitz und Kleidung méglichst viel von dem Blute in sich aufzu- 
nehmen. Fir immer ist er wiedergeboren, ein neues Leben beginnt 
nun fiir ihn. Die Glaubigen des Attis, Osiris, Adonis erleben in 
sich nach das Schicksal ihres Gottes, den Untergang wie die Aufer- 
stehung oder Wiedergeburt. 


‘ 


giiltig, ob man den héchsten Gott Hypsistos, Zeus, Adonai, Sabaoth, Ammon, 
Papaios nennt. Andere Beispiele bei Cumont S. 91. 105. ) Cumont 
S. 326; A. Dieterich, Mithrashturgie S. 100 ff. 2) Reitzenstein S. 28. 77 ff. 
84. 88. 213; Cumont a. a. O. 101 f. 309, Mithraswerk (o. S. 130) I 319. 334 und 
Revue hist. et de lit. religieuses VI 97 ff. — renatus in ae/ernum nennt sich 
C. I. L. VI 512 ein solcher Myste, ahnlich Apuleius Met. XI 21. — Ueber ji- 
dische Taufbriiuche s. Holtzmann, Neutest. Theol. ? I 448 ff. 
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Die Verwandtschaft der Sakramente der Geheimkulte mit den 
christlichen wird spater besprochen werden. Schon die Christen 
haben sie empfunden und zum Teil aus teuflischer Nachaffung er- 
klart. Da in Wahrheit die Stimmungen hellenistischer Mysterien- 
religionen seit Paulus das Christentum vielfach beeinflubt haben, be- 
weist die beiden vielfach gemeinsame Terminologie. Die Antithese 
rvetna — uxt, o&pe, c@pe (axijvog?), mvevpatinds (obpavioc) und pux:xoc 
(éxtyetoc) dvtewnos, der Gegensatz des himmlischen und des irdischen 
Leibes, das Sehnen nach der Anlegung des himmlischen, Doppelung 
des Wesens in der Ekstase, petanoppodotat und petacypatilectar, Ao- 
vint) Awtpeta — alle diese Vorstellungen sind Paulus mit der Mystik 
jener Erlésungsreligionen gemeinsam’. Die Tatsache, da® in den 
tibernommenen Ausdrucksformen neues christliches Leben pulsiert’, 
darf nicht dazu benutzt werden, diesen geschichtlichen Zusammen- 
hang gering zu werten. 

In dem spiateren Synkretismus spielt Astrologie und Astralreli- 
gion (S. 132f.) eine besonders wichtige Rolle. Die astrologische Lite- 
ratur schwillt zu breiten Massen an. Das Lehrgedicht des Manilius 
aus Augustus’ oder Tiberius’ Zeit, die Tetrabiblos des Ptolemaios 
(S. 69) und die Anthologie seines Zeitgenossen Vettius Valens, aus 
dem JV Jahrhundert die Lehrbiicher des Hephaistion und des Iu- 
lius Firmicus Maternus, der spater als christlicher Apologet aufge- 
treten ist, sind die bekanntesten Vertreter der Gattung*®. Der Fa- 
talismus, der in der Konsequenz des Sternenglaubens lag, wurde nur 
wenig dadurch gemildert, da diese gewaltigen Machte zugleich als 
persénliche Gétter gedacht und nach solchen benannt wurden; er 
hat schwer auf der Menschheit gelastet und in weiten Kreisen hoff- 
nungslose Stimmung und dumpfe Resignation verbreitet. Seine lah- 
mende Gewalt tritt bei Vettius Valens besonders klar hervor‘: Mensch- 
liche Freiheit ist eitler Wahn, des Schicksals Gesetze schlagen jeden 
in Ketten. Eine Beute und ein Spielball in den Handen der gétt- 
lichen Krafte, besonders der bésen, die das Uebergewicht tiber die 
guten haben, wird der Mensch in Leiblichkeit und Schuld, in die 
bestaéndigen Irrungen des Lebens verstrickt und zur Strafe von den 
Geistern gequalt und gepeinigt. Religiositit und Moral dieser Welt- 
anschauung erschépfen sich in dem Rate, willenlos sich den Launen 
des Schicksals zu fiigen, Trost und Hoffnung aufzugeben, als Soldat 
und Sklave der Heimarmene ihr Kommando zu befolgen °. 


S. Reitzensteins Register und meine Rezension, Gott. gel. Anz. 1910 
S. 654 ff. *) Das hebt aber die Identitiit des Worsinnes keineswegs auf. 
*) Die unerschépfliche Produktion tibersehen wir jetzt durch den Catalogus 
codicum astrologorum graecorum, Briissel, der bis zu Bd. VIII 2 vorgeschritten 
ist. *) ed. Kroll, Berlin 1908, V9VI prooem. VI 1 (S. 246, 1, 3). 5) Vel. 
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Willen- und widerstandslos fihlt sich der Mensch in das grofe 
Raderwerk des kosmischen Mechanismus eingefiigt und von seinen 
Schwingungen umgetrieben. Aus dem dankbaren Gefiihl heraus, von 
dieser Knechtung unter die erbarmungslosen Michte befreit zu sein, 
schreibt ein Christ des II Jahrhunderts': »Verschiedenartig sind die 
Gestirne und die Krafte, wohltadtige, schddliche, rechte, linke .. . 
Von diesem Widerstreite und Kampfe der Krifte rettet uns der Herr 
und gibt uns den Frieden in dem Kampf der Krafte und der Engel, 
den die einen fiir, die andern wider uns fiihren«. So stellt auch die 
magische Religiositat (S. 133 f.) den Menschen unter den Schutz eines 
héchsten Gottes, der ihn aus dem hoffnungslosen Kreise der Not- 
wendigkeit und von der Knechtschaft der Archonten erlést. Arno- 
bius (II 62) redet sp6ttisch von denen, die sich riihmen, als Gottes- 
kinder den Gesetzen des Schicksals enthoben und der Riickkehr zu 
ibrer himmlischen Heimat sicher zu sein, und von Magiern, die 
durch ihre Beschw6rungen die Machte zwingen, der gen Himmel 
gehenden Seele den Weg freizugeben (II 13 vgl. K. VIII). So wird 
auch der Myste der »Mithrasliturgie« befreit von der bitteren, uner- 
bittlichen Not und vom Schicksalszwange. Der Sinnenlust ergeben 
war der Held des Romanes des Apuleius der Macht des blinden 
Schicksals verfallen, das alle seine Launen an ihm auslief, bis die 
gnadige Géttin Isis ihn erlést und zur Freiheit beruft. »Mag nun 
das Schicksal gehen und seine Raserei und Grausamkeit an andern 
auslassen; denn iiber die, welche die Majestét unserer G6ttin in ihren 
Dienst genommen hat, besitzt ein feindliches Geschick keine Gewalt.« 
Und die Moral der erbaulichen Geschichte verkiindet der Isispriester 
mit den Worten: »In sich gehen mdgen die Gottlosen und ihren 
Irrtum erkennen. Hier steht Lucius von all seinen friiheren Leiden 
befreit und triumphiert der Firsorge der grofien Isis sich erfreuend 
tiber sein Schicksal« (Met. XI 15) ®. 

Seit dem I Jahrhundert v. Chr. drang, nach des Dio Cassius 
Zeugnis von Aegypten aus, die Planetenwoche vor, die ihre Ent- 
stehung dem Glauben verdankt, daS die Planeten in siebentagiger 
Periode sich als Regenten je eines Tages ablésen; sie ist wohl erst 
ein Erzeugnis der hellenistischen Zeit. Diese Planetenwoche ver- 
drangt vollig die achttigige r6mische Woche (nundinae), tiber die sie 


Sen. Epist. 77, 12. Nat. quaest. II 35. 36. Helm a. a. O. S. 121; Boll, Jahrb. 
Suppl. XXI S. 146. 150, [Clemens] Homilien XIV 3 = Recogn. VIII 2 und 
Plotins Polemik gegen die von den Gnostikern angenommene furchtbare Tyran- 
nei der Sphiren (Enn. II 9, 13 ff.). 1) Clemens, Excerpta Theodoti 71. 72. 
Aehnlich Bardesanes s. F. Haase, Texte u. Unters. XXXIV 3 S. 83. 84. 3) GAL 
Hermes Trismegistos S. 102 ff. Parthey, Die chaldiischen Orakel S. 59 Kroll und 
Rohdes Psyche II 387. 
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schon im III Jahrhundert den Sieg erlangt hat?. Und mit dieser 
orientalischen Woche verbreitet sich die Verehrung der Planeten als 
Tages- und Schicksalsgétter, als der grofen Weltherrscher °. 

Astral- und Elementargeister werden jetzt unter dem Namen 
otoryeta. 3, der géttliche Personen oder Dimonen bezeichnet, zusam- 
menfaBt; in den Zauberformeln tritt ihre Bedeutung besonders her- 
vor. Die Rolle, welche die Sterngétter in christlich gnostischen 
Systemen (vgl. K. VIII) und auch im allgemein christlichen Damo- 
nenglauben spielen, die christliche Polemik gegen die Planetenver- 
ehrung und die Tatsache, daf dennoch in der siegreichen Kirche 
die heidnische Bezeichnung der Wochentage tiblich wird, beweist 
die wachsende Macht dieses aus dem Osten stammenden Glaubens. 

Die Astralreligion (S. 133. 147°)* gipfelt naturgem4B im Kult der 
Sonne, die den Reigen der Gestirne leitet und der héchste Weltherr- 
scher ist. In einen solaren Pantheismus lauft die antike Religionsge- 
schichte aus. Chaldaiische Sonnen- und Astraltheologie, die schon 
im II Jahrhundert v. Chr. sich mit den fortgeschrittenen astrono- 
mischen Kenntnissen und mit stoischer Philosophie durchsetzt, ver- 
bindet sich bei Poseidonios (S. 1385) mit dem Strome griechischer 
Mystik und der Vorstellung der Wesenseinheit der Psyche mit der 
Sternenwelt. Durch Unterscheidung einer héheren Sonne von der sicht- 
baren, Erhebung hoéherer Gétterklassen tiber die sichtbaren wurde 
diese Sonnentheologie im Neuplatonismus mit dem _ transzendenten 
Gottesbegriff ausgeglichen. In ihr finden griechisches Empfinden fir 
Harmonie und GesetzmaBigkeit des Kosmos und die Ehrfurcht vor 
dem bestirnten Himmel tiber uns, orientalische Furcht vor den unsern 
Menschenwillen zwingenden Gewalten, himmelstiirmende Mystik oft 
einen mit dem Zauber poetischer Sprache uns noch heute ergreifen- 
den Ausdruck. Diese Theologie zersetzt die antiken Religionen, um 
sich ihrer als Vehikel der Propaganda zu bedienen. 

Zunachst dringt sie von Syrien vor. Die Aufnahme des syri- 
schen Baal und dann des palmyrenischen Bél als des héchsten den 

") Schiirer, Zeitschrift fiir neutest. Wiss. VI 1 ff. Fr. Boll, Neue Jahrb. XXI 
115. 116. In Konkurrenz mit der astrologischen Woche fand die jiidische durch 
die Diaspora weite Verbreitung. Sie ziihlt nur die Tage, hat aber keine Beziehung 
zu den Planeten. Sie hat ihre von der Planetenwoche gesonderte Geschichte. 
Die ialtesten heidenchristlichen Gemeinden haben die jiidische Woche tibernom- 
men. *) K. Maati, die Tagesgétter, Berlin 1902. 3) H. Diels, Ele- 
mentum, Lpz. 1899, S. 44 ff.; Fr. Pfister, Philol. LXIX S. 411—427. Sie erkliren 
auch Gal. 43,8 f. Col. 28.2. Vgl. auch W. Bousset, Hauptprobleme der Gnosis 
Shy Pavan *) Fr. Cumont, La théologie solaire du paganisme romain, Ex- 
trait des mémoires présentés A Académie des inscriptions et belles lettres XII 2 
Paris 1909 p. 447—479 und Le mysticisme astral, Bull. de l’Acad. royale de 
Belgique (Classe des lettres) n. 5 (1909) p. 256—286; G. Mau, Die Religionsphi- 
losophie Kaiser Julians, Lpz. 1908. 
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Juppiter ablésenden Sonnengottes durch Elagabal und Aurelian war 
nur ein letzter Schritt im siegreichen Vordringen syrischer Gétter 
und die 6ffentliche Anerkennung der Geltung, die der Sonnengott 
sich im Glauben der Zeit bereits erobert hatte, Seit der Mitte des 
I Jahrhunderts laBt sich seine zunehmende Verbreitung, die durch den 
Siegeszug der Mithrasreligion geférdert wurde, verfolgen?; aber die 
Wurzeln dieser Entwickelung reichen in hellenistische Zeit zuriick *. Das 
Attribut Invictus bezeichnete die Allgewalt, die erst dem Christentum 
allmahlich erlegen ist; das Geburtsfest Jesu als der neuen Sonne ist 
mit bewufter Antithese unter Kaiser Constantius auf den Tag der 
Geburtsfeier des Sol Jnvictus gelegt worden. Die Bedeutung des 
Sonnendienstes offenbart sich auch in seiner engen Verknipfung mit 
dem Kult des Herrschers, der als irdisches Abbild und Epiphanie 
des Sonnengottes erscheint. Diese Verehrung des Sol gab dem Zuge 
der Zeit zu monotheistischer Ausweitung und zusammenfassender 
Unterordnung der géttlichen Teilkrafte und Emanationen unter eine 
Hauptgottheit einen besonders festen Halt. Wir haben noch, in dop- 
pelter Brechung bei Macrobius Saturnalien I 17—23 und in Julians 
IV Rede, ein theologisches System, das eine Fiille von Géttergestal-_ 
ten, Serapis, Apollo, Dionysos, Ares, Hermes, Asklepios, Herakles, 
Attis, Osiris, Horos, den aramdischen Gott Adad und andere, in den 
allumfassenden und welterhaltenden Helios aufgehen laft*. Der Neu- 
platoniker Jamblich hat, vielfach altere Gelehrsamkeit, z. B. eine 
konsequent durchgeftihrte hellenistische Umdeutung Apollos in Helios 
benutzend, diese Sonnentheologie zu der Zeit geschaffen, wo der 
Sonnenkult in héchster Bliite stand. Cornelius Labeo (IV Jahrhun- 
dert) hat Jamblichs Theologie den Rémern vermittelt’. 

Die Philosophie tritt immer mehr unter den Einflu® der religié- 
sen Zeitstr6mung; sie sieht in der nachchristlichen Zeit in der Theo- 
logie ihre Hauptaufgabe und macht sich den Tendenzen der Theo- 
krasie dienstbar. Sie will ihre Erkenntnisse nicht mehr mit den 
Mitteln wissenschaftlicher Forschung gewinnen, sondern griindet sie 
auf positive Autoritaéten und héhere Offenbarungen und sieht durch 
sie allein ihre Sicherheit verbiirgt. In den alten Mythen und Kult- 


*) S. tiber die ganze Entwickelung Cumont, Les religions orientales S. 168. 
2) Das Material hat Usener, Rhein. Mus. LX S. 465 ff. (Sol invictus) gesammelt. 
Der Aufsatz ist in der 2, Auflage des Weihnachtsfestes, Bonn 1911 wieder abge- 
druckt. Einen wichtigen Nachtrag gibt Cumont, Comptes rendus de l’Acad. 
Inscr. et Belles-lettres, Paris 1911 p. 282 ff. 3) S. Gruppe S. 1466. =) Se 
Wissowa, De Macrobii Saturnaliorum fontibus, Breslau 1880 S. 35 ff., und tiber die 
hellenistische Umdeutung von Apollo in Helios Muenzel, De Apollodori epi deav 
libris Bonn, 1883. 5) Kahl, Philologus Suppl. V S. 756 ff. 748; vgl. auch 
Reitzenstein, Poimandres S. 197 ff. Fr. Niggetiet, De Cornelio Labeone, Diss. 
Miinster 1908, stellt Labeo als Mittler zwischen Jamblich und Macrobius. 
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gebriiuchen findet Plutarch die tiefste Weisheit, niedergelegt in Sym- 
bolen und Ratseln, die sich nur dem frommen und durch religidése 
Uebungen geliuterten Sinn erschlieBen’. Philosophie und Poesie sind 
nach Maximus Tyrius (X, vgl. XXXII Dion I § 57 XXXVI § 32 ff.) 
im Grunde identisch; nur die Mittel, mit denen sie die eine Wahr- 
heit verkiinden, sind verschieden. Ja die Sprache der Poesie, die 
Mythen und ratselhafte Wendungen bevorzugt, ist mit ihrem ge- 
heimnisvollen Dunkel des unergriindlichen Wesens der Gottheit viel- 
leicht noch wiirdiger, jedenfalls an Wahrheitsgehalt der Philosophie 
durchaus ebenbiirtig 2. Die menschliche Schwache, fihrt er in R. VIII 
(vgl. Dion XII 44ff.) aus, bedarf nun einmal zur Anschauung des Gdtt- 
lichen der Bilder und Symbole. Und indem er die verschiedenartigen 
Auffassungen und Darstellungen der Gétter bei den verschiedensten 
Voélkern durchgeht, findet er bei allen die wenn auch einseitig ausge- 
prigte Vorstellung derselben Gottheit (vgl. XVII 4. 5). Diese philo- 
sophische Richtung reduziert alle Philosophie (nur Epikur kommt 
fiir sie nicht in Betracht) auf ein theologisches Dogma, in dem sie 
die Summe der bisherigen philosophischen Entwickelung erkennt, 
und sie setzt zugleich diese Theologie als eine Uroffenbarung in die 
Anfainge der Menschheit. Man braucht die Religionen aller Vélker 
nur richtig zu deuten, um in allen als Kern den einen gemeinsamen 
Gottesglauben zu finden*. Indem diese im letzten Ziele ganz in Ab- 
straktionen aufgehende Spekulation in der Poesie ebenso das indivi- 
duelle Schaffen dichterischer Phantasie wie in der nationalen Reli- 
gion die Offenbarung des Volkscharakters verkennt, weif sie den 
alten Gegensatz von drei Religionen (S. 140) in vollste Harmonie auf- 
zulésen. In Wahrheit wird freilich die philosophische Religion zur 
Norm erhoben, nach der Poesie und Kult umgedeutet werden; denn 
ein transzendental platonischer Gottesbegriff, der Gegensatz der schaf- 
fenden Kraft und des Stoffes, der Ideen- und der Sinnenwelt bilden 
den wesentlichen Gedankengehalt der héchst komplizierten Systeme‘. 
Aber doch leben diese Theologen der ehrlichen Ueberzeugung, daB 
jener Wahrheitsgehalt bereits in friiher Vorzeit in den polytheisti- 
schen Religionen offenbart und erst spéter von den Philosophen 
tibernommen sei*, und daf sie den alten Glauben lebendig machen. 


") De Iside et Osiride 9. 2. De E apud Delphos 2. De defectu oraculo- 
rum 2: Die Philosophie hat die Theologie zum Ziele. — Pausanias VIII 8, 3. 
*) Wie friiher Homer, so wird bei den Rémern Vergil Quelle tiefster philo- 
sophischer Erkenntnis; s. Fr. Bitsch, De Platonicorum quaestionibus quibus- 
dam Vergilianis, Diss. Berlin 1911. 8) 8. z. B. Plut. De Iside 67 Maximus 
XVII 5. Ueber seinen Vorliufer Dion s. v. Arnim, Leben und Werke des Dion 
von Prusa, Berlin 1898, S. 476 ff. *) Vgl. H. Hobein, De Maximo Tyrio, 
Jena 1895, S. 40 ff. 5) 8. besonders Max. XXXII 3. Das Verhiltnis der 
Philosophen zur Poesie, der yon ihnen ohne Dank benutzten Quelle ihrer 
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Ueber die Quellen ihrer Theologie geben sie sich ahnlichen Illusio- 
nen wie Philo und Origenes hin. Die Abhangigkeit der Philosophie 
von der religidsen Entwickelung der Zeit zeigt sich nicht nur in 
dieser Ableitung der Erkenntnisse aus héherer Offenbarung, sondern 
auch in der mit den Grundgedanken schwer vereinbaren Uebernahme 
eines reichen konkreten Stoffes. Denn unter der scheinbar reinen 
Hoéhenluft einer philosophischen Religion breitet sich in dichten 
Massen die dumpfe Atmosphare der Superstition. Diese Theologie 
1aBt alle, auch die niedrigsten und rohesten Formen des Glaubens 
gelten und ordnet die Géttergestalten zu einer Art himmlischer 
Hierarchie. Die Gétter des Polytheismus faBt sie alle als Teilkrifte, 
Offenbarungen, Ausstrahlungen des héchsten Gottes oder Exponenten 
seiner Wirkungen; und so kann sich der Philosoph, der sie im 
Grunde auflést und als symbolische Darstellung einzelner Seiten der 
Gottheit faBt, doch einig fiihlen mit dem naiy Gldubigen, der das 
Bild fir die Sache, die mythische Form fir Wahrheit nimmt. Das 
Uebergewicht des monotheistischen Gefiihles tritt darin hervor, da8 
alle Mythen und religiésen Traditionen, die dem reinen Gottesglauben 
widersprechen, auf die niedere Sphire der Daimonen bezogen und 
zu dieser vielfach auch die Olympier herabgedriickt werden". 

Das Bild des Apollonios von Tyana, wie es mit wechselnden 
Tendenzen immer von neuem gezeichnet wurde”, spiegelt die man- 
nigfachen religidsen Stimmungen der nachchristlichen Zeit wieder; 
magischer Zauber, Damonenaustreibungen, Wundergeschichten aller 
Art, asketische Lebensweise und eine die roheren Religionsformen 
ablehnende, in der Sonnenverehrung gipfelnde Frémmigkeit, daneben 
doch Ehrfurcht vor den volkstiimlichen Religionen, Empfehlung des 
vaterlichen Brauches und Neigung, bei allen Vélkern die Spuren ur- 
spriinglicher Weisheit und Frémmigkeit zu entdecken, sind in die- 
sem Bilde vereinigt. Das alles verbindet der Mann, der als das Ideal 
des géttlichen Menschen und Trager neuer Offenbarungen hingestellt 
wird. Alexander Severus vereinigt in seinem Betgemach mit einigen 
seiner géttlichen Vorgainger Apollonios, Christus, Abraham, Orpheus, 
Alexander den Grofen. 

Es ist ganz nattrlich, da8 eine Zeit, deren Autoritatsglauben aus 
allen Vélkern Offenbarungen zusammensucht, auch nach neuen Ent- 
hillungen verlangte, und die wurden ihr in immer neuer Gestalt ge- 


Weisheit, wird ebenso gefafit, wie spiter von den Christen ihr Verhaltnis Zu 
der heiligen Schrift. 1) §. z. B. Maximus Tyrius XIV 5 ff., Hobein S. 54 ff. 
R. Heinze, Xenokrates, Leipzig 1892 verfolgt S. 79 ff. die Damonenlehre von 
Xenokrates iiber Poseidonios zu Plutarch und Maximus. éyyeo. und genit fliefien 
spiiter vielfach mit den Daimonen zusammen, s. A. Dieterich, Mithrasliturgie 
S. 49. 2) Vgl. Reitzenstein, Hellenistische Wundererzihlungen S. 40 ff. 


2 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 11 
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boten. Wir sahen schon, wie die hellenistische Pseudohistorie die 
Autoritat alter fingierter Urkunden vorschiebt (S. 119). Der Neu- 
pythagoreismus wirkt durch ganze Massen gefalschter, auf beriihmte 
Namen gesetzter Schriften. Die Orakelstaitten und der Orakelglaube 
gewinnen in nachchristlicher Zeit neues Leben’. Hatten auch die 
alten Weissagungsstatten ihren politischen EinfluB8 verloren, so spiel- 
ten sie eine um so gréBere Rolle im Alltagsleben der Menschen, die 
oft auch tiber die religidsen Probleme der Zeit Aufklérung durch 
Orakel suchen. Das von Lukian gezeichnete paphlagonische Orakel 
mit seinem gemeinen Schwindel ist ein Zeichen der Zeit*. Seit dem 
Ill Jahrhundert vy. Chr. behandeln sibyllinische Dichtungen, Prophe- 
zeihungen er eventu mit phantastischen Zukunftsbildern verbindend, 
die groBen Vélkerschicksale und finden auch Raum fir eschatologi- 
sche Visionen, philosophische Lehren, moralische Diatriben. Altes 
und Junges, jiidische und christliche Umbildungen und Neudichtun- 
gen sind in unserer in ihren Rezensionen stark fluktuierenden Samm- 
lung vereinigt®. Ganz in theologischer Sphire bewegen sich die um 
200 n. Chr. entstandenen chalddischen Orakel, die einen platonisie- 
renden Gottesbegriff, eine mit Elementen der volksttimlichen Religio- 
nen versetzte Emanationslehre, eine mystische Seelenlehre zu einem 
Ganzen verbinden, das den Neuplatonikern seit Porphyrios als Offen- 
barungsurkunde neben Homer und Orpheus steht*. Etwa zur selben 
Zeit verdffentlichen die beiden Juliane Sammlungen religidser Offen- 
barungen *, und etwas spiter griindet Porphyrios auf alle médgliche 
Orakelweisheit ein theologisches System®. Enthillungen unter Or- 
pheus’ Namen gehen durch alle Jahrhunderte. Die unter dem Na- 
men des Gottes Hermes gehende Literatur, die in hellenistische Zeit 
zuruckreicht, setzt im II und III Jahrhundert n. Chr. wieder mit 
breiteren Massen ein und wird das Organ der verschiedenartigsten 
Ideen; daneben ist Asklepios beliebter Autorname’. Fingierte Deck- 
namen und vorgeschobene Autorititen sind besonders in der astro- 


") Rohde, Roman S. 305; K. Buresch, Klaros, Lpz. 1889 S. 39 ff. 48. 55; Fr. 
Jaeger, De oraculis quid veteres philosophi iudicaverint, Diss. Rostock 1910. — 
Schon Augustus soll 2000 anonyme oder pseudonyme Orakelbiicher vernichtet haben 
(Suet. 31). *) Im Alexander sive Pseudomantis 11 ff., vgl. Friedlinder IV 
ikyieyike *) Vgl. J. Geffcken in Texte u. Unters. NF. VIII 1. Schtirer, Gesch. 
d. jiid. Volkes III‘ 555 ff. Bequeme Uebersicht in Kautzsch’ Apokr. und 
Pseudepigr. II 177 ff. Hennecke, Neutest. Apokr. 318 ff. *) W. Kroll, Bresl. 
philol. Abhandlungen VII 1 und desselben Uebersicht im Rhein. Mus. L S. 636 fies 
unten S. 171. *) Ueber ihre und verwandte Schriften s. A. Lobeck, Aglao- 
phamus 8. 98 ff. °) G. Wolf, Porphyrii de philosophia ex oraculis haurienda 
reliquiae, Berlin 1856, *) Reitzenstein, Poimandres; tiber Asklepios da- 
selbst S. 120 ff. Ders., Hellenistische Theologie in Aegypten, Neue Jahrb. XII 
S. 177 ff. und Otto in dem S. 123 genannten Werke II S. 218 ff. Spitere Herme- 
tica im Catal. codicum astrolog. VIII 2 p. 139 ff. 
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logischen und magischen Literatur fast die Regel. Ich fiige zu den 
schon S. 133 angefiihrten Namen noch Demokrit, Zoroaster, Ostanes, 
Hystaspes, Amenhotep, Moses, Salomon als einige der gebrauch- 
lichsten'. Als Offenbarung des Mithras fiihrt sich ein etwa aus dem 
II Jahrhundert stammendes Zauberbuch ein, das die Mittel angibt, 
sich zum Himmel und zum héchsten Gott zu erheben (vgl. VIII). In 
diesem Zusammenhange waren auch zu nennen Sammlungen yon 
Wundergeschichten, die der Erbauung, Erweckung und Unter- 
haltung dienen®; die Sitte mancher Heiligtiimer, die Wunder des 
Gottes in Stein zu verewigen — aus Epidauros haben wir eine reiche 
von Priestertrug und krudestem Aberglauben zeugende Sammlung? 
— hat zur Entfaltung dieser beliebten Literaturgattung gefiihrt. All 
solche religidse Literatur ist der Natur der Sache nach ephemer und 
nicht auf die Dauer berechnet; sie vergeht so schnell, wie sie sich 
erneuert. Nach dem Einblick, den uns besonders die Papyri ge- 
wahrt haben, kénnen wir uns die Produktion auf diesem Gebiet 
nicht mannigfach und fruchtbar genug vorstellen. Nur so wird uns 
der Reichtum der sogenannten gnostischen und der christlichen Un- 
terhaltungsliteratur verstandlich, auf die von ihren profanen Vor- 
gangern aus das hellste Licht fallt. 


VIII 
SYNKRETISMUS UND GNOSTIZISMUS 


EDEFAYE, Introduction 4 ]’étude du gnosticisme, Bd. XLV. XLVI der Revue 
de Vhistoire des religions (auch besonders erschienen Paris 1903), gibt eine 


vorziigliche Einfiihrung in die Probleme. — WANz, Zur Frage nach dem Ur- 
sprung des Gnostizismus, Texte und Unt., her. von Gebhardt und Harnack, 
XV 4. — RbLiecuTenHan, Die Offenbarung im Gnostizismus, Gott. 1901. — 


WBovusseEt, Hauptprobleme der Gnosis, Forschungen zur Religion und Lit. des 
A. und N. Testaments X, Gott. 1907; ders., Artikel ,Gnosis* in Pauly-Wissowas 
R. E. VII 1503 ff. und ,Die Himmelsreise der Seele“, Archiv fiir Religionswiss. 
IV S. 186—169. 229—273. — Hine bequeme, aber nicht vollsténdige Uebersicht 
iiber das Quellenmaterial gibt AHILGENFELD, Die Ketzergeschichte des Urchri- 
stentums, Leipzig 1884. 


1) Belege s. Jahrb. Suppl. XVI S. 756. 757; Dieterich, Abraxas S. 160. 161, 
Reitzenstein S. 120 ff. 163, Gruppe S. 1489. Der Name Hystaspes hat auch bei 
Juden und Christen gegolten (Schiirer III 592) wie Orpheus und Sibylle. Ueber 
Salomon s. den S. 1627 zitierten Catal. VIII 2 p. 139, tiber Moses A. Abt, Reli- 
gionsgesch. Versuche und Vorarbeiten IV 320. 321. 2) Reitzenstein, Helle- 
nistische Wundererzahlungen, Leipzig 1906. Vgl. K. X 2. 8) Dittenberger, 
Sylloge IL 802—804. 
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So reich im einzelnen der Ertrag der neueren Arbeiten tiber den 
Gnostizismus ist, so lieBen doch noch vor kurzem auf diesem Gebiete 
die religionsgeschichtlichen Forschungen wie auch die das Quellen- 
verhaltnis der antiharetischen Schriften behandelnden Untersuchungen 
leicht das Gefiihl aufkommen, als wenn die Hypothesen sich gegen- 
seitig widerlegten und aufhében, als wenn trotz aller Bemthungen 
ein sicherer Ertrag der Erkenntnis in den prinzipiellen Fragen tber- 
haupt nicht zu verzeichnen wire. Durch zwei Einseitigkeiten, die 
zu uberwinden der Anfang gemacht ist, haben die neueren religions- 
geschichtlichen Forschungen diesen ungiinstigen Eindruck selbst ver- 
schuldet. Unter der Nachwirkung der Tatsache, daf die kirchliche 
Polemik eine Fille religidser Gebilde als gleichartig zusammenge- 
faBt, alle willkiirlich mit dem Namen Gnosis belegt und mit wachsen- 
der Leidenschaft als Entstellungen christlicher Lehre, als antichrist- 
lich und antikirchlich bekampft hat, war man daran gewohnt wor- 
den, alle diese mannigfaltigen Erscheinungen als eine im letzten 
Grunde einheitliche Gréf8e anzusehen. Man fragte nach dem Ur- 
sprunge der ganzen Bewegung, und man meinte einen gemeinsamen 
Ausgangspunkt finden zu kénnen. Die Frage nach der Entstehung 
der Gnosis wurde sehr verschieden beantwortet: Orphismus, baby- 
lonische Religion, Parsismus, Buddhismus, Agyptische Religion, gno- 
stisches Judentum oder Philonismus erschienen in buntem Wechsel 
als der Zauberstab, mit dem man alle Ttiren meinte 6ffnen zu kén- 
nen. Andere glaubten an der Hand der traditionellen Sukzessions- 
reihen, die doch zum Teil ebenso willkiirlich konstruiert sind wie 
oft die antiken Gtadcxat der Philosophenschulen, die wahren Grund- 
linien der geschichtlichen Entwicklung begreifen zu kénnen. Dann 
haben fiir Hippolyt wenigstens Salmon-Stahelin versucht, das tiefer 
liegende religionsgeschichtliche Problem in ein rein literarhistorisches 
zu verwandeln. Sie meinten, von dem richtigen Eindruck der weit- 
gehenden Verwandtschaft mancher in Hippolyts Elenchos behandel- 
ter Systeme in Grundgedanken, Motivierung, Exemplifizierung aus- 
gehend, die Einheit auf die literarische Mache eines Falschers zu- 
riickfihren zu kénnen, welcher der vielképfigen Hydra der Gnosis 
noch einige neue Haupter hinzugefiigt, mit den Produkten seiner 
Phantasie Hippolyt diipiert und ihm ein willkommenes Mittel gege- 
ben hatte, die Hiaresien vollends zu diskreditieren. 

Das allen diesen Versuchen zugrunde liegende Gefithl einer ge- 
wissen Einheit und eines inneren Zusammenhanges der diese sehr 
komplexen Bildungen beherrschenden Grundmotive war nicht un- 
berechtigt, so bedenklich die Art war, wie vielfach die Differenzen 
tibersehen und die verschiedenartigen Erscheinungen unter einheit- 
liche Formeln gezwungen wurden. Daf man den geschichtlichen 
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Grund der Gleichartigkeit nicht finden konnte, lag an einer zweiten 
Einseitigkeit, an der Isolierung dieses Forschungsgebietes von der 
allgemeinen hellenistisch-rémischen Religionsgeschichte. Den Ein- 
flu8 des heidnischen Synkretismus auf die Gnosis verkannte man 
nicht; aber die Vorstellungen, die man von ihm mitbrachte, waren 
noch so vage, da sie die Forschung nicht ernstlich férdern 
konnten. 

Der »Gnostizismus<¢ ist nach seinen Urspriingen eine Teilerschei- 
nung des mit Alexander und fir die orientalischen Religionen schon 
friher beginnenden religionsgeschichtlichen Prozesses, dessen Wesen 
man mit den Schlagwortern bezeichnen kann: Entwurzelung und 
nationale Entschrankung der Religionen, Austausch und Anndherung, 
Hellenisierung des Orientalischen, Vergeistigung durch spekulative 
Umdeutungen, Vertiefung durch die Bedtirfnisse des besonders in den 
orientalischen Kulten gepflegten religidsen Individualismus. Die Gno- 
sis, deren Begriff auf christliche Religionsbildungen eingeschrankt zu 
werden pflegt, ist in Wahrheit nicht erst auf dem Boden der christ- 
lichen Kirche erwachsen; sie ist ein vorchristliches Erzeugnis, des- 
sen geschichtliches Verstandnis nicht in den Grenzen der Kirchen- 
geschichte, sondern nur im weiteren Zusammenhange der allgemei- 
nen Religionsgeschichte gewonnen werden kann. Halten wir an dem 
tiblichen engeren Begriffe der Gnosis als einer christlichen Bewe- 
gung fest!, so miissen wir uns klar sein, da ihre Triebkrafte und 
Tendenzen aus der Propaganda der hellenisierten Mysterienreligio- 
nen des Orients stammen, die auch das Christentum in den allge- 
meinen ProzeB der Umdeutung und Verschmelzung der Religionen 
hineinzuziehen strebt. Da8 der Einflu8, den das Christentum aus- 
iibt, und der Anteil, den es beisteuert, in den einzelnen Erscheinun- 
gen, die man unter dem Namen Gnosis umfaft, ein sehr verschie- 
dener ist, da8 er alle Stufen von zentraler Beherrschung bis zu 
peripherischer Stellung und zufalligem Akzidens durchlauft, wird 
spdter an Beispielen gezeigt werden. Das gnostische Quellenmaterial 
hat auch fir den Religionshistoriker des Hellenismus exemplarische 
Bedeutung, weil er hier fiir drei Jahrhunderte die treibenden Krafte 
der allgemeinen religidsen Bewegung in den Niederungen der volks- 
tiimlichen Propaganda wie auf den Héhen der Spekulation, in der 
Unmittelbarkeit ihrer Wirkungen und in dem Reichtum ihrer Pro- 
duktionen an Originalquellen studieren und in einer Art beobachten 
kann, wie es sonst nur die religidsen Papyri® ermdglichen, nicht die 


+) Nach der Verwandtschaft der Methoden und Ziele diirfte man mit glei- 
chem Rechte von heidnischer Gnosis z. B. in der Theologie der Mysterien- 
religionen, in chaldaischen Orakeln und hermetischen, plutarchischen und neu- 
platonischen Schriften reden. 2) Nur sie gewihren sonst, abgesehen von 
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iiberwiegend die Héhenlagen darstellende Literatur. 

Die den Gnostizismus beherrschenden Tendenzen und Haupt- 
stromungen haben wir schon in der friiheren hellenistisch-rémischen 
Entwicklung kennen gelernt (S. 154 ff.). Mit dem Vordringen der orien- 
talischen Religionen und ihrer Verbreitung durch religidse Genossen- 
schaften sahen wir Hand in Hand gehen ihre Hellenisierung und Aus- 
weitung besonders unter dem Einflu8 der Astralreligion, die Ausbildung 
einer von verwandten Motiven und Grundgedanken beherrschten Theo- 
logie, die sich in reicher literarischer Produktion niederschlug. Wir sa- 
hen, wie der Trieb nach Verinnerlichung und Vergeistigung der Religio- 
nen und das Bediirfnis der Philosophie, sich-auf héhere Offenba- 
rungen zu griinden, sich begegneten und so einen Bund zwischen 
Spekulation und positiven Religionen herbeifiihrten. Dieselbe Ver- 
bindung ist fiir den Gnostizismus charakteristisch. Die Gnostiker 
sind nicht Religionsphilosophen; Gnosis ist nicht verstandesmabige 
Erkenntnis, sondern Schauen Gottes, Geheimwissen, das durch per- 
sonlichen Verkehr mit der Gottheit und durch Offenbarung gewon- 
nen wird. | 

Das Christentum hat sich am friihesten und intensivsten in Sy- 
rien, Kleinasien, Aegypten verbreitet, den Landern, die durch ihren 
besonderen Wohlstand und ihre hohe Bliite in den ersten Jahrhun- 
derten der Kaiserzeit in hervorragendem MafSe die materielle Kultur 
und den Bildungsstand des Reiches bestimmt haben. An fremd- 
artigen Einfliissen auf das Christentum' und mannigfachen Auspra- 
gungen desselben hat es schon auf diesem Boden nicht gefehlt, wie 
wir Einwirkungen der Art sogar auf versprengten Posten des Juden- 
tums kennen lernen werden (IX 2). Die bedenkliche Spaltung und 
Mannigfaltigkeit der Gemeinschaften, die sich christlich nannten, ist 
durch die straffe Kirchenorganisation erst seit dem II Jahrhundert 
allmahlich beseitigt worden. Im phrygischen Montanismus sehen 
wir die Erscheinungen der ekstatischen Religion, die in diesem Lande 
epidemisch waren, in christlicher Form wieder lebendig werden. 
Bardesanes hat urspriinglich nicht als Haretiker gegolten. Der 
christliche Charakter der Aberkiosinschrift liBt m. E. sich nicht 
bestreiten, aber das Christentum der Grofkirche ist es nicht, zu dem 
die Gemeinde des hierapolitanischen Bischofs sich bekannt hat. 


gelegentlichen Zeugnissen der Schriftsteller, einen Einblick in die reiche volks- 
tiimliche und darum schnell vergiingliche Literatur auf diesem Gebiete. Denn 
aufier den Massen der zufillig erhaltenen agyptischen Papyri hat uns die 
literarische Tradition ja fast nur Schriften erhalten, die der Stil geadelt zu 
haben schien. — Ueber Gnostisches in den Papyri s. Dieterich, Jahrb. Suppl. 


XVI S. 764 ff. und Abraxas. 1) Ueber Kleinasien s. Harnack, Mission II 
S. 155 ff. 
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Das Christentum dringt auf denselben Wegen und in denselben 
Jahbrhunderten nach dem Westen vor, in denen die orientalischen 
Religionen ihre groBen Eroberungen machen. Auch diese bedienen 
sich der xowvj als des Organes ihrer Propaganda'. Auch sie sind 
in einem Hellenisierungsprozesse begriffen, wie ihn 4hnlich das 
Christentum durchzumachen gehabt hat. Sie sind beherrscht von 
verwandten Motiven: Streben nach Reinheit und Erlésung, rigoroser 
Askese, Seligkeitshoffnung, Verlangen nach neuen Offenbarungen und 
Mysterien. Auch sie schlieBen ihre Glaubigen zu einer engen durch 
Sakramente, Offenbarungen, Hoffnungen verbundenen Gemeinschaft 
zusammen”. Kein Wunder, daf diese Kulte vielfach geneigt waren, 
mit der neuen Religion als einem miachtigen Bundesgenossen sich 
zu vereinen, wie sie sich miteinander vielfach verschmolzen, und sie 
in den Strudel der allgemeinen Religionsmischung zu ziehen. LieB 
sich nicht auch der Stoff der christlichen Religion durch typologische 
und symbolistische Betrachtung den allgemeinen Ideen der Erlésungs- 
religionen dienstbar machen? Lief sich nicht Jesu Leben so gut wie 
das des Osiris, des Attis, des Mithras als eins der Bilder des leiden- 
den, sterbenden, wieder auflebenden Gottes darstellen, ein typisches 
Vorbild des qualvollen Leidens und Ringens, das sich Menschenlos 
und Menschenschicksal nennt, eine Versicherung zugleich des Glau- 
bens an die Seligkeit der Erlésung? Wie lockend und rihrend er- 
klingt selbst Celsus’ und Porphyrios’ Ruf an die Christen, in ihr 
Lager tiberzugehen; sie wuBten nicht, da ihre sarkastische Kritik 
der heiligen Schriften jede Verstindigung ausschloB. Am Manicha- 
ismus haben wir ein sicheres Beispiel aus spaterer Zeit, wie eine 
freilich schon in den Urspriingen synkretistische orientalische Re- 
ligion bei ihren Vorst68en nach dem Westen nicht nur andere Bil- 
dungen absorbierte, sondern auch sich zum Zwecke der Propaganda 
zusehends ‘ christianisierte °. 

Der AnstoB zu den gnostischen Bildungen ist ausgegangen von der 


1) Aber sie mischen, um sich den Nimbus des Heiligen und Unverstandenen 
zu geben, Worter der urspriinglichen Kultsprache ein (Dieterich, Mithrasliturgie 
S. 89, Helm S. 25). Auch dafiir fehlt es nicht an urchristlichen Parallelen, z. B. 
Abba, Marana tha. 2) In den Zauberpapyri, den chaldiischen Orakeln, bei 
Numenius und Porphyrius beobachten wir auch Aufnahme jiidischer Elemente. 
3) Ueber die Méglichkeit, dafi auch die Apostel des Mithras gelegentlich An- 
leihen beim Christentum gemacht haben, s. Harnack, Mission II S. 273. Auch 
Dieterich, Mithrasliturgie S. 68? weist sie nicht ab. Er selbst bemerkt S. 597, 
daf in dem von ihm behandelten Text S. 4, 4 die Bildung des Menschen 6x0 
Boaylovog évtivov nat defae ans Alte Testament anklingt. Zu 4, 20 nd xpdtovg peyado- 
dvvdwon nat Sebag yetpdg und 8, 18 xAcetdou tod odpavod vgl. die Parallelen in Hatch- 
Redpath, Konkordanz zur LXX S. 784. 767 (anderes in Cumonts grofiem Mithras- 
werk I S. 41%2. Die Kindheitsgeschichte des Mithras ist vielleicht nach der 
Jesu gestaltet: Cumont a. a. O. 1S. 341, andere Analogieen ebenda 162. 176. 179. 
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religidsen Invasion des orientalisch - hellenistischen Synkretismus. 
Wie die Sektiererei sich stets mit Vorliebe einen religiés fruchtbaren 
Boden zur Bestellung wihlt, so hat jene Bewegung sich mit beson- 
derer Macht auf die christlichen Gemeinden gestiirzt'. Schicksale 
und Geschichte der orientalischen und der gnostischen Kulte laufen 
vielfach parallel und bezeugen den engen Zusammenhang beider Er- 
scheinungen: In beiden dieselbe unendliche Verzweigung des Kon- 
ventikelwesens, dieselbe Triebkraft zu immer neuen Bildungen, die- 
selbe Vorliebe fiir religids dramatische Schaustellungen. In beiden 
dieselbe starke Spannung der Kontraste, die wir auch im kirchlichen 
Christentum sich verstirken sehen (IX 2): Das dualistische Weltbild, 
Geist und Sinnlichkeit, rigorose Askese und lasziver Libertinismus 
oft aus einer Wurzel hervorsprieBend. In beiden die Unterwerfung 
des religidsen Stoffes unter Ideen, die in eine feste Terminologie 
(S. 156) gefaBt werden, die spekulative Auflésung des Historischen, 
die Berufung auf neue oft unter falschen Namen verbreitete Offen- 
barungen. Die Abhangigkeit von den Zeitstr6mungen laBt in beiden 
Kreisen den Platonismus eine wachsende Macht gewinnen (S. 158 ff.), 
laBt aber zugleich — was nur ein scheinbarer Widerspruch ist; 
denn der Platonismus selbst macht die gleiche Entwicklung durch 
— antiquierte und absurde Gebréiuche, rohe Zeremonien, grotesken 
Aberglauben und Beschwoérung, Moder und Schutt alter Vergangen- 
heit in immer breiteren Massen aufkommen. Auf beiden Seiten 
Religionen, die sich in mehreren Stockwerken erheben, wie sich auch 
schlieBlich das kirchliche Christentum, nur in edleren Formen, dar- 
stellt; den Gebildeten reicht man die feinere Speise der Theosophie, 
dem Pébel das tagliche Brot des Aberglaubens. Beide nach dem 
Westen und vor allem nach Rom stiirmisch vordrangenden Be- 
wegungen erlangen im III Jahrhundert die weiteste Verbreitung und 
Verzweigung. Die Kirche bezwingt zuerst den in ihre Mauern ein- 
gedrungenen Feind und gewinnt dann den Sieg iiber ihre orientali- 
schen Konkurrenten. 

Die Erscheinungsformen des Gnostizismus sind ebenso mannig- 
faltig wie die des religidsen Lebens der Zeit iiberhaupt. Ist die Be- 
wegung von auSen in die Christenheit hineingetragen, so sind doch 
die Mischungsverhiltnisse, in denen Christliches und Heidnisches 
sich verbunden haben, sehr verschieden. Wir haben Gebilde, in 
denen das Christliche nur wie ein zufilliger Einschlag erscheint 
und vielleicht wirklich eine spitere Zutat ist. Wir haben andere 
Formen, wo die christlichen Motive, Stimmungen, Gedanken iiber- 
wiegen, der heidnische Einflu8 sich nur in der Formensprache und 


*) Vgl. Harnack, Mission II S. 263. 
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in Uebernahme unwesentlicher Elemente verrat. Dort mag der Heide 
einige christliche Reiser auf heidnischen Stamm gepfropft haben’; 
hier mag ein kirchlicher Christ, der sich durch die Reize einer orien- 
talischen Mysterienlehre hatte fangen lassen, sein Christentum mit 
einigen fremden Elementen versetzt haben. Es tiberwiegen in un- 
seren kirchlichen Quellen begreiflicherweise die Systeme, in denen 
die christliche Lehre als der innere Kern erscheint, um den sich die 
heidnischen Schalen angesetzt haben”. Die Tatsache, daB die Ketzer- 
bestreiter ihr Interesse wesentlich auf die christlichen oder christ- 
lich infizierten Konventikel richteten, verschleiert uns wahrschein- 
lich die Erkenntnis, wie viele rein oder tiberwiegend heidnische Kon- 
ventikel der Art es gegeben hat. Die Grenzen der »gnostischen< 
Gemeinden nach der Richtung der orientalischen Kultvereine sind 
gewi8 ebenso flieBend und unbestimmt gewesen wie die nach der 
Gro8kirche hin. Um die ganze Gefahr, mit welcher der Gnostizis- 
mus die Kirche bedrohte, zu begreifen, mu man sich nicht nur die 
Tatsache vergegenwartigen, da8 die Kirche erst im Kampfe mit dieser 
flutenden Bewegung erstarkt ist und ihre straffe Organisation, den 
Kanon, das Bekenntnis geschaffen und als sichere Grenzmarken ihres 
Bestandes festgestellt®, ja daB sie nur durch Verkirchlichung der 
Gnosis den Sieg gewonnen hat; man muB8 sich auch klar machen, 
welchen starken Rickhalt, welche Quellen bestandiger Erneuerung 
die gnostische Bewegung an der orientalischen Propaganda hatte, 
der sie ihre Entstehung verdankt. 

Die Forschung ist noch weit entfernt, auf diesem Gebiete die 
letzten Friichte der Erkenntnis pfliicken zu kénnen. Zunachst ist 
sogar Verzicht auf das letzte und héchste Ziel geboten und vor allem 
die dringende Aufgabe der sorgfaltigen Analyse der einzelnen Gebilde 
in ihre besonderen Elemente in Angriff zu nehmen. Berufen zu 
solcher Arbeit ist nur, wer die religidse und philosophische Ent- 
wicklung der hellenistischen Zeit tibersieht und die Alteren Quellen 
der orientalischen Religionen zu benutzen weiB. Hier méchte ich 
nur an der Analyse einzelner gnostischer Gebilde und der Geschichte 
einiger Ideenkomplexe das Bild der ganzen Entwickelung, wie ich 
es in groBen Ziigen zu zeichnen gewagt habe, zu bestatigen suchen 
und vor allem den weitgehenden Parallelismus und engen Zu- 
sammenhang rein heidnischer und »gnostischer« Religionsbildungen 
erlautern. 


1) Vgl. H. Usener, Weihnachtsfest? S. 27 ff.; Bousset, Hauptprobleme S. 323 ff. 
2) Die Valentinianer sind gegen ihren Willen aus der Kirche gedraéngt worden; 
s. E. Schwartz, Nachr. Gott. Ges. 1908 S. 130 ff. 3) Die Mafistaibe dessen, 
was fiir gnostisch zu gelten hat, sollte man besser von der allgemeinen Reli- 
gionsgeschichte, als von den allmihlich geschaffenen Normen kirchlicher Ortho- 
doxie hernehmen. Dann ragt aber das Gnostische weit in die Kirche hinein. 
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Die Lehre vom Aufstieg der Seele zum Himmel ist besonders 
geeignet, um den Synkretismus, wie er sich in den verschiedensten 
Mischungen der Vdlkervorstellungen, religiédser und philosophischer 
Traditionen darstellt, anschaulich zu machen: Die Seele nimmt, vom 
Himmel niedersteigend, die Eigenschaften der Planetenspharen, durch 
die sie hindurchgeht, an, um schlieBlich ins leibliche Dasein einzu- 
gehen. Nach dem Tode hat sie die Himmelsreise in umgekehrter 
Richtung zuriickzulegen, um auf den einzelnen Stationen die Be- 
dingungen des irdischen Daseins abzulegen und gereinigt in ihre ur- 
spriingliche Heimat, in das Reich des Lichtes zuriickzukehren. Der 
Kreis dieser Vorstellungen weist nach dem Orient', besonders auf 
den Einflu& babylonischer Astralreligion, die dem Westen langst auf 
mancherlei Wegen vermittelt war, auf griechischem Sprachgebiet mit 
den verwandten Vorstellungen anderer Vélker und philosophischen 
Ideen vielfach verschmolzen?, in der Verbindung mit dem Parsis- 
mus auch durch die Mithrasreligion verbreitet war®. Das orienta- 
lische Bild der Seelenreise ist so schon in vorchristlicher Zeit in 
griechisches Glauben und Denken itibergegangen. Poseidonios, der 
in seiner Theologie éstliche Einfliisse, besonders von der Astrologie 
erfahren hat, scheint diese orientalischen Vorstellungen gekannt und 
mit den platonischen Lehren von den Schicksalen der Seele verbun- 
den zu haben?. Vergil laBt die Seelen durch die Elemente aufstei- 


1) Von dort aus haben sich auch, wie Cumont in dem S. 149? zitierten Auf- 
satze zeigt, die Vorstellungen verbreitet, dafi Adler oder Greif, Rofi oder Vier- 
gespann (vgl. Kornemann, Klio VII 278 ff.) den Toten gen Himmel tragen. 


*) S. Dieterich, Mithrasliturgie S. 180 ff. Helm S. 102. 3) Cumont, Reli- 
gions orient. S. 186 f. 235. 263. 368 ff. 391 (auch Archiv f. Religionswiss. IX 
5.328.) “Bitseh (o. S2160*) Sait oF €. *) Ich glaube mit Cumont, dafi 


Bertihrungen der von Poseidonios abhingigen Autoren mit sicher vom Orient 
beeinflufiten, besonders jiidischen (s. Bousset) Quellen nétigen, dem Pos. solche 
Mittelstellung zuzuschreiben. Von der Annahme orientalischer Beeinflussung 
des Pos. aus modifiziert sich dann auch Dieterichs Auffassung des Weltbildes 
der Mithrasliturgie. — Poseidonios starker Kinflufi hat dann den Aufbau der 
spiteren Systeme bestimmt. Gewisse Grundlinien des metaphysischen Gebiu- 
des kehren seit Poseidonios in den wichtigsten Systemen konstant wieder: 
Die Stufenfolge der Sphiren und Elemente vom reinsten Aether, dem Sitz des 
héchsten Gottes, herab bis zur Erde; die entsprechende Rangfolge der Geister 
(Gestirngeister, Heroen, Dimonen, Engel), die in wachsender Entfernung vom 
héchsten Gott bis zur irdischen Welt herabreichen; Fall, Liuterung, Erhebung 
zum Lichtreich als die Stadien der Seelengeschichte (mit der Betrachtung des 
Abstieges der Seele als Materialisierung, der Materie und des Fleisches als 
etwas Unreinen, der Seele urspriinglich Fremden ist die asketische Ethik ge- 
geben); die Abhingigkeit der Seele von guten und bisen Geistern. Wir finden 
diesen Grundrifi wie bei Poseidonios so auch bei Philo (s. IX 2), bei Neuplatoni- 
kern wie bei Origenes und Eusebius (s. z. B. Tricennatsrede c. 1. 2 p. 196 ff. 
Heikel, Theophanie I 36 p. 54 Grefimann), bei Proklos und Synesios (vgl. die 


Die Himmelfahrt der Seele 171 


gend geldutert werden, dann zum Mond und in den Aether vordringen 
(S. 135). Fir die nachchristliche Zeit sind dann die Zeugnisse sehr 
zahlreich. In den chalddischen Orakeln (S. 162) ist die Menschen- 
seele ein Teil des géttlichen vod¢, beim Abstiege vom Aether wird sie 
mit der Leiblichkeit umkleidet, in die Knechtschaft des Kérpers ver- 
strickt. Davon befreit erstrebt sie die Riickkehr zur Gottheit, die 
gute Damonen (oder Engel) zu férdern, bose zu hindern suchen!. 
Im spateren griechischen Volksglauben werden diese boésen Geister 
teA@vat (Zdllner) oder teAwv.% genannt, wohl weil sie dem Menschen 
den Weg versperren und ihm einen Tribut abfordern ?. Die Mischung 
orientalischer und griechischer Anschauungen erschwert auf diesem 
Gebiete oft die Aufgabe, sicher den Ursprung der einzelnen Vor- 
stellungen oder ihrer Elemente zu bestimmen, und es war _ vor- 
schnell, wenn Anz meinte, daf mit der Zurickfiihrung des Ker- 
nes dieses Vorstellungskreises auf die babylonische Religion diese 
auch als der eigentliche Ausgangspunkt der gnostischen Bewegung 
erwiesen sei. 

Betrachten wir nun die Ausgestaltung, welche die Himmels- 
wanderung der Seele in den synkretistischen Religionsgebilden ge- 
funden hat. Celsus berichtet uns von Mysterien des Mithras, in de- 
nen Planetensphéren und Fixsternhimmel als xAtpat éntdénvdocg*® mit 


Parallelen, die Wilamowitz, Sitzungsber. der Akad. zu Berlin 1907 S. 272 ff. 
zieht), aber auch &hnlich in den chaldiischen Orakeln und bei Hermes (S. 89 
Parthey). — Wie christlich muf} dem, der den Ursprung der christlichen Vor- 
stellungen nicht kennt, Senecas Trostschrift an Marcia c. 25 klingen: Die sterb- 
lichen Reste ihres Sohnes, die im Grabe ruhen, sind ihm im Grunde so fremd 
wie das Kleid dem Leibe. Er selbst ist der Erde entfiohen und hat, in der 
Luft gereinigt (expurgatur, tiber den heidnischen Ursprung des Purgatorium 
s. EK. Norden, Aeneis Buch VI S. 25ff.), sich zum Lichtreich erhoben. Dort 
weilt er unter den Seligen, in der Gemeinschaft mit den ihm voraufgegangenen 
Lieben und blickt von der oberen Welt auf die Seinen herab. Vgl. Rohdes 
Psyche II S. 320, o. S. 185. Der Hinflufi des Poseidonios auf die Stelle des 
Seneca ist nachgewiesen. Die christlichen Theologen haben Miihe gehabt, so 
vergeistigten Vorstellungen gegeniiber den Auferstehungsglauben plausibel zu 
machen, und die sublimeren griechischen Formen haben auch in der Kirche 


neben den gréberen jiidischen sich behauptet. 1) Kroll, De oraculis 
Chaldaicis S. 50 ff. Ihre Verwandtschaft mit dem Gnostizismus hebt Kroll 
S. 68 ff. und Rheinisches Mus. L S. 639 hervor. 2) Kroll, Rheinisches 


Museum I S. 637. 638, andere Beispiele in den Thomasakten p. 257, 11. 281, 10 
Bonnet. Die Bezeichnung wird nicht aus dem Volkshaf, der die Zéllner zu 
bésen Geistern macht, sondern daraus zu erkliren sein, daf} die Astralgeister, 
den Zéllnern gleich, den Weg sperren und ihren Tribut fordern. So ist auch 
in einem babylonischen Texte vom ,Vogt der leidvollen Strafie* die Rede 
(Anz S. 86). Ueber den Kampf guter und béser Geister um die Seele vgl. 
Norden zur Aeneis S. 7°. 3) Vgl. Reitzenstein, Poimandres S. 9. 10, 
zum Ganzen Anz S. 79 ff. 
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einem Tore dariiber dargestellt seien und vom Durchgang der Seele 
durch sie gehandelt werde. Nach babylonischer Tradition waren 
hier den Planeten verschiedene Farben zugeteilt. Der Durchgang 
durch die Tore war unzweifelhaft so ausgemalt, daB die Seele an 
jedem die dem Planeten entsprechende Eigenschaft beim Abstiege 
annahm und beim Aufstiege ablegte ’. 

Wir wissen, daB der Neuplatonismus auch die Mithrasreligion 
als Illustration seiner Lehre benutzt hat, und begreifen es, da Por- 
phyrios das Bild der Himmelsreise der Seele in mehreren Anklangen 
als bekannt voraussetzt. Er redet vom Durchgang durch die sieben 
Spharen als Eingang ins Leben und 1aBt die Seele auf diesem Wege 
die kérperlichen Eigenschaften wie Gewinder sich anlegen, die 
wieder abzustreifen das letzte Ziel der menschlichen Entwicklung 
ist. Er wei8 von Theologen, die Sonne und Mond als Seelen- 
tore bezeichnen, die Sonne fiir den Aufstieg, den Mond ftir den Ab- 
stieg *. ; 

1) Darum hebt Celsus bei Origenes Gegen Cels. VI 22 (s. Cumonts Mi- 
thraswerk II S. 30. 31 und die Erklirung I S. 38. 117 ff.) zum Teil die Charak- 
tereigenschaften der einzelnen Planeten hervor. Er bertihrt sich dabei mit 
einem Scholion des Servius zu Vergils Aeneis VI 714, das mit andern aus 
platonisierender Vergilexegese stammt; vgl. besonders die Charakterisierung 
des Kronos durch Spadutij¢g (wie z. B. Catal. cod. astrol. II p. 161, 3, Vettius Va- 
lens VI 3), des Hermes als xpypatotj¢, des launenhaften Ares mit den Worten: 
cum descendunt animae, trahunt secum torporem Saturni, Martis tracundiam, 
Mercurti lucri cupiditatem. Die lateinische Schilderung des Seelenabstieges 
und die andern von Lobeck im Aglaophamus S. 933 ff. und von Bousset, Archiv 
fiir Religionswiss. IV 166 ff. gesammelten Parallelen gestatten, mit ziemlicher 
Sicherheit die Himmelsreise jener Mithrasmysterien zu rekonstruieren. Planeten- 
darstellungen sind in den Mithrien hiufig. Cumont weist darauf hin, daf} in 
Ostia zu Fiifen der Planetenfiguren sieben halbkreisférmige Tore in den Boden 
gezeichnet sind, und vergleicht die éxtandeog fatwic der chalddischen Orakel. 
— Zu den Planetenfarben ist jetzt auch Vettius Valens VI 2 zu vergleichen. 
*) Porphyrios bei Stobius, Eklogen IH p. 171, 1 Wachsmuth: tod (8%) xpdtov 
Bion 4 eéG0d0¢ (dasselbe Wort bei Celsus) && tHv Ext& cparpv yryvopévy. De 
abstinentia I 31 p. 109, 14 Nauck? wird das Ausziehen der deppdtivor yitHvec, 
d. h. die neuplatonische Ertétung der Sinnlichkeit, gefordert. Der biblische 
Ausdruck (Gen 3 21) wird von Gnostikern und Neuplatonikern in dieser symboli- 
schen Bedeutung gebraucht: Bernays (0. S. 401) S. 148. 144. Ueber die bild- 
lichen Ausdriicke des Anlegens und Ausziehens der Gewiinder (des himmlichen 
oder der irdischen, s. S. 156) vgl. Cumont, Les religions orient. S. 392; Reitzen- 
stein, Mysterienreligionen S. 48. 106. 154, 159, der an diesem Punkte die Ge- 
meinsamkeit hellenistischer und paulinischer Vorstellung zwingend erweist. 
Neue Beispiele in den Oden Salomos (Krolls und Diehls Register zu Proclus 
In remp. und In Timaeum, y:tv und nepigryna, Hermes Trismegistos p. 55, 5. 
10. 78. 79 Parthey, [Clemens] Homilien VHI 23). Die Herleitung der Kérper- 
lichkeit von den Gestirnen findet sich auch in Porphyrios’ Sententiae ed. Mom- 
mert p. 14. — Die Seelentore: De antro nympharum 29 p. 76, 23 (vgl. 6) Nauck 
(Cumont S. 368%). — In der ,Mithrasliturgie* (S. 10 Dieterich) werden zuerst 
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Weiter berichtet Celsus von einer christlichen Lehre, die das 
Bild des Jenseits, zum Teil durch Figuren veranschaulicht, darstellte 
und den Aufstieg der Seele zum Himmel behandelte. Origenes hat 
darin die Lehre der Ophiten erkannt und sich zum Zwecke der 
Widerlegung des Celsus eine Schrift der Sekte zu verschaffen ge- 
wuBt, die sich aber nicht véllig mit der Vorlage des Celsus deckte. 
Nach Celsus’ Angabe waren die sieben Archonten in Tiergestalt als 
Lowe, Stier, Drache, Adler, Bar, Hund, Esel' dargestellt (Orig. VI 30). 
Da Celsus offenbar mit gutem Grunde jene Mithrasmysterien und 
diese gnostische Lehre vyergleicht, diirfen wir wohl die tierischen 
Darstellungen, welche die astrale Bedeutung der Geister verdriingt 
haben, auf Einwirkung der Mithrasreligion zuriickfiihren, die freilich 
nur den ersten AnstoB gegeben haben wird zu Anschauungen, die 
dann wohl auch vom Agyptischen Tierdienst beeinflu8t sind. Wissen 
wir doch, da8 einzelne Grade der Mysten des Mithras Tiernamen 
trugen und daB es gerade sieben Grade waren. Die Ehrentitel Lowe 
und Rabe werden oft bezeugt; und wenn Porphyrios in den Mithras- 
mysterien eine Einteilung der Glaubigen in Klassen von Léwen, 
Hyanen, Raben, Adlern, Geiern kennt?, so werden wir wohl in der 
Organisation der Vereine auch fiir diesen Punkt manche Variationen 
annehmen dirfen. Die Vermutung einer analogen Bezeichnung der 
Archonten und der Grade der Mysten wird dadurch wahrscheinlich, 
da8 nach Celsus’ Bericht (VI 33) die gnostische Lehre die Menschen 
zu der Gestalt der Archonten zuriickkehren lieB, so daB sie Lowen, 
Stiere, Drachen, Adler, Baren oder Hunde werden. Wabhrend Celsus 


die sieben unsterblichen Planetengitter beschworen, dann aber ein sehr viel 
gréferer Apparat aufgeboten. Ich glaube mit Cumont (Revue de I’instruction 
publique en Belgique XLVII S. 1—10), daf} der von Dieterich behandelte Text 
von Anfang an gewesen ist, wofiir er sich gibt, eine als Offenbarung des Mithras 
eingefiihrte Anweisung der Mittel, durch die der Myste sich allmahlich durch 
die Himmelsregionen bis zum héchsten Gott erheben kann, nicht eine Liturgie. 
Auch hier haben wir eine Mischbildung, in der die mit agyptischen Elementen 
durchsetzte Mithrasreligion doch wohl eine etwas gréfere Rolle spielt, als 
Cumont annimmt. Seine Hinreihung in die hermetische Literatur scheint mir 
za tibersehen, wie sehr die Grundlinien aller dieser Religionsbiticher oft tber- 
einstimmen. Vel. die Nachtrige in der 2. Auflage von Dieterichs Mithrasliturgie, 
Lpz. 1910, S. 11—14. 1) Vel. R. Wiinsch, Die sethianischen Verfluchungs- 
tafeln S. 86 ff., ein Archon mit Eselsgesicht auch in den Koptisch-gnostischen 
Schriften, her. von Schmidt I p. 334, andere tierképfige ebenda p. 207 und in 
dem von Bonwetsch, Gott. Nachr. 1896 edierten slavisch erhaltenen Baruchbuch. 
Aegyptische Analogieen bei Cumont, Revue S. 34, Dieterich S. 71. 72. Ezechiel 
kennt vier Dimonen mit Képfen, die Apoc in Gestalt von Mensch, Liwe, Stier, 
Adler: s. Gunkel, Forschungen I (0. S. 163) S. 44 ff. Ueber die sieben Archonten s. 
Bousset, Hauptprobleme S. 9 ff. 2) Die Zeugnisse bei Cumont IS. 314 ff. 
II S. 42. 535, vgl. Dieterich, Bonner Jahrbiicher, Heft 108/9 S. 37 (= Kleine Schrif- 
ten S. 265). 
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nur den Doppelnamen des letzten Archonten, mit einer Abweichung 
yon Origenes, angibt, wei dieser alle sieben Namen aus seiner 
Quelle aufzufiihren — ein Mehr, das wohl schon diese Quelle von 
der des Celsus unterschied: MtyafjA, Loverfr, Papana, PaferiA, Oavda- 
Badd, “Epataht, Oxptapahs (Celsus Oapafam) oder “OvorjA (von 6yoc). 
Also die vier in der Zauberliteratur dfter benutzten jiidischen Engel- 
namen neben drei noch nicht sicher gedeuteten. Celsus (VII 40) weiB, 
daB die Christen Beschworungen gegen jene tiergestaltigen Geister und 
gegen die gottlichen Tirhiiter lernen und da sie Mihe haben, die 
Namen der #vewpo!f sich einzuprigen. Auf der Kenntnis der rechten 
Namen beruht ja die Wirkung des Zaubers; der Myste der »Mithras- 
liturgie« riihmt sich z. B., die Namen zu wissen, »die noch nie in 
deutlicher Sprache ausgesprochen wurden von einer menschlichen 
Zunge oder menschlichem Laut oder menschlicher Stimme, die ewig 
lebenden und hochgeehrten Namen« (S. 8. 10 Dieterich)’. Solche 
fiir die Auffahrt der Seele bestimmten Beschwérungen teilt Origenes 
VI 31 mit. Sie richten sich an ‘laddéafawd, Law, Lapawd, Adwvatoc, 
“Aotapatos, Athwatoc, ‘Qpateg. Ob es dieselben Namen und Formeln 
sind, die Celsus las, ist wieder zweifelhaft’. Origenes setzt diese 
Krafte mit den: vorher genannten tiergestaltigen Archonten gleich; 
ob das eine dem Celsus noch unbekannte spatere Ausgestaltung der 
Dichtung ist, laBt sich nicht entscheiden. Sekundare Mischbildun- 
gen sind beide Archontenlisten; Zahl und Zeitfolge der Schichten ge- 
nauer zu bestimmen, miissen wir meist in dem verworrenen und ver- 
wirrenden Chaos dieses Synkretismus verzichten. Ein Rudiment der 
urspriinglich astralen Bedeutung, die sonst nur in der Benennung 
apyovtes nachklingt, hat sich sogar gerade in der zweiten Liste, die 
"ladaApod mit Datvwy, d. h. Saturn, gleichsetzt*, erhalten, obgleich 
hier der Wortlaut der Beschwérungsformeln auf eine weit ausge- 
sponnene religidse Phantastik deutet. Daf, trotzdem es sich um den 
Aufstieg der Seele handelt, die Richtung von oben nach unten ver- 
folgt wird, stellt die Quelle des Origenes unter die abgeleiteten, un- 
verstandene Elemente sinnlos ttbernehmenden gnostischen Gebilde‘. 


*) Aehnlich Koptisch-gnostische Schriften, her. von Schmidt I p. 295. 296. 310, 
vel. Anz S. 21 ff. *) Wenn VII 40 in dem Zitat aus Celsus xat t& dapdvin 
PYpata te mpog tov Agovtm .... Kal tobe GAAOUE [xal tod] Heonectovg Juewoeode richtig 
iiberliefert wire, hiitte Celsus Archonten und Pfértner geschieden, Origenes 
wire also anders berichtet, wenn er bald darauf und VI 31 die Identitit voraus- 
setzt. Aber vielleicht tue ich recht, x«i tod¢ an zweiter Stelle einzuklammern. 
Die Phantastik der Formeln VI 31 wird etwas aufgehellt durch das, was Celsus 
VI 34 berichtet. *) Anz S. 12. 13, Bousset, Hauptprobleme S. 10, 4) Die 
Umkehrung der Ordnung méchte Anz daraus erkliren, dafi hier urspriinglich 
der Abstieg des Erlésers, nicht der Aufstieg der Seelen geschildert war. Mir 
scheint der Gebrauch derselben Formeln fiir den Abstieg des Erlésers unwahr- 
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Aber die Grundlinien zeigen noch deutlich das urspriingliche Welt- 
bild, wie es in den Vorstellungen von der Himmelfahrt der Seele 
zugrunde liegt: Von einer Sphare zur andern erhebt sie sich. An 
jeder Station tritt ihr den Weg sperrend der Archon des Planeten 
gegentiber. Die Kenntnis des Wesens der Machte und ihrer wir- 
kungsvollen Namen, die Aufweisung bestimmter Symbole verscheu- 
chen den Archon, so daB die Seele eine Station nach der andern 
»frei passieren¢ kann; mit dem letzten Tore hat sie »den Zaun der 
Bosheit« tiberwunden, hat Teil am Lichte des Sohnes und des Vaters. 
Gute Engel, die der Seele auf ihrem Wege Beistand leisten, und bése, 
die den Archonten zur Seite stehen, scheinen das Drama weiter be- 
lebt zu haben (Orig. VI 27, vgl. o. S. 171). 

Der Grundri8 dieser Lehre ist heidnisch, wie sie auch Celsus in 
einem Mithraskonventikel in rein heidnischer Gestalt vorgefunden, 
Porphyrios und andere Heiden sie gekannt haben. Durch Umfor- 
mungen, Erweiterungen, Eintragungen konnte diese Lehre mit dem 
Stoffe christlicher und anderer Religionen bereichert werden. Die 
Vergleichung der verwandten Bildungen und die auf eine vorauf- 
gehende Geschichte und einen langeren Bildungsprozef weisende Ab- 
lagerung der Schichten in den einzelnen Gebilden haben uns den 
Flu8 der Entwickelung und die fortschreitende Verwilderung der 
Traditionen, die nur das Grundmotiv unveradndert lassen, kennen 
gelehrt. Andere wilde Spré8linge derselben Wurzel, die hier nicht 
besprochen werden sollen', zeigen wieder neue Formationen. Neben 
die sieben Archonten konnten andere Geisterreihen treten; die feind- 
lichen Machte, Nachstellungen und Kampfe, welche die Seele zu be- 
stehen hat, die sie errettenden Beschwérungen konnten immer langer 
gedehnt, die Geschichte der Seelenreise immer bunter ausgemalt wer- 
den. Mithrasliturgie und Pistis Sophia bieten wieder, um ein heid- 
nisches und ein gnostisches Beispiel zu wahlen, Beispiele der Auf- 
bietung eines viel reicheren Apparates. Bei Justin nehmen zwédlf 
Engel den Platz der sieben Archonten ein, d. h. der Zodiakalkreis 


scheinlich und auch im einzelnen unpassend. Aber woher stammt denn die in 
dem Texte der Formeln vorhandene, nur nicht ganz streng durchgeftihrte Zahlung 
der Geister als 7. (6.) 5. usw. (nicht 1. 2. 3.)? Warum hat der, welcher die 
richtige, dem Aufstieg entsprechende Zihlung einfiihrte, nicht die Formeln 
selbst in die rechte Ordnung gebracht? Folgende Lésung des Ratsels scheint 
mir wahrscheinlich: Da wir wissen, dafi das Diagramm wie unsere koptischen 
Texte Figuren enthielt, werden diese Formeln in eine Zeichnung der Tore 
eingetragen gewesen sein, auf der das 7. Tor oben auf der Seite stand, um 
die &vod0¢ anschaulich zu machen. Sie wurden dann in falscher Ordnung abge- 
schrieben. Dem Origenes den Irrtum zuzuschreiben, trage ich wegen seiner 
sorgfaltigen Uebergangsformen (<9 éé7jc) einiges Bedenken. 1) Anz 8. .16 f£.; 
E. Preuschen, Die apokryphen gnostischen Adamschriften, Giefien 1900 S. 60 ff. 
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ist an die Stelle der Planetensphiren getreten!. Endlich konnte die 
Spekulation die konkreten Gestalten durch abstrakte Begriffe ver- 
driingen und so die Gebilde in eine héhere Lage transponieren. Als 
Beispiel fiihrt Anz S. 17 die Barbelognostiker an, die neben den Pro- 
archon die hypostasierten Begriffe addddera, xaxta, Cijdoc, pdovos, eorvdc, 
éxJupte stellten. Sie haben offenbar die Laster, welche die Seele 
beim Abstiege in den Planetenspharen annimmt (S. 170 f.), an Stelle 
der Archonten gesetzt. 

Fiir das Uebergewicht der Ethik tber den mythologischen Ap- 
parat sei noch die Lehre des Poimandres vom Aufstieg der Seele 
erwahnt, zugleich ein weiteres vortreffliches Beispiel rein heidnischer 
Parallelbildungen zu gnostischen Lehren®: Nach der Auflésung des 
Leibes steigt der Mensch nach oben und tibergibt der ersten Zone 
Thy adeytixty evéoyeray nal thy petwtexyy, verliert,in den weiteren Zo- 
nen einzelne Laster und Leidenschaften. Befreit von den Bedingun- 
gen des kérperlichen Seins geht die Seele in ihrer wahren Natur in 
die Ogdoas ein *, preist dort mit den Seelen, die sich tiber ihr Er- 
scheinen freuen, den Vater. Sie hért weiter jenseits der Ogdoas die 
Krafte Gott preisen*, steigt mit den andern zum Vater auf, in den 
sie alle, selbst zu Kraften geworden, eingehen. »Das ist das schéne 
Ziel fiir die, welche die Gnosis haben, vergottet zu werden.« — Von 
manchen Gefahren bedroht faihrt die Seele in den Oden Salomos (38), 
tiber Grtinde und Schluchten auf dem Wagen der Wahrheit zum 
Herrn gen Himmel. 

Die gnostischen Religionen sind die Reaktion gegen die Astral- 
religion, die des Menschen Schicksal unter die Gewalt der Sternen- 
gétter stellt (S. 156). Die Erlésungsreligionen wollen durch ihre 
theurgischen Mittel diese Bande sprengen; sie zeigen den Weg der 
Freiheit und Erhebung tiber den Zwang des naturhaften Daseins. 
Auch die Kirche hat sich mit dem astrologischen Fatalismus aus- 
einandergesetzt. Eine reiche Literatur bezeugt, welche Kraft ihre 
Theologen an seine Widerlegung gesetzt haben®. Und doch hat nicht 
nur der astrologische Glaube unter den Christen eine wachsende 
Macht gewonnen, auch die Kirche hat sich seinem Eindringen nicht 


*) Anz 8S. 19, vgl. Reitzenstein S. 231. *) I § 2426 p. 14 Par- 
they; Reitzenstein, Poimandres S. 52 ff. 336. Zielinski, Archiy fiir Religions- 
wiss. VIII S. 329 ff. *) Auch die Ogdoas begegnet, wie in andern gno- 
stischen Systemen und Zauberpapyri, bei den Barbelognostikern. — Aehnlich 
sagt die Seele bei Orig. VI 31, offenbar beim Durchgange durch die Ogdoas: 
Evdey eldrnpiving mépmoprar, pwmtd¢ FSyn pépog viod nat matpdc. Dasselbe Ziel in der 
Mithrasliturgie S. 4, 7 ff. 14, 31. 4) S. Kroll, De oraculis Chaldaicis S. 54. 
Dieterich, Abraxas S. 33. °) Fr. Boll, Jahrb. Suppl. XXI S. 182 ff.; Schii- 
rer, Zeitschrift fiir neutest. Wiss. VI S. 44 ff. 
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zu widersetzen vermocht: Die Planetenwoche ist rezipiert (S. 157), 
die Planetengétter sind in die sieben jiidisch-christlichen Erzengel 
umgesetzt, das astrologische Weltbild ist von den Theologen nur 
wenig ins Christliche umgebildet worden. Auch Christus wird als 
der Erléser aus den Banden des Schicksals gepriesen; die Glaubigen 
sind der Schicksalsgewalt entrissen und unter seine Fiirsorge ge- 
stellt*. Der Schicksalsglaube der astrologischen Religion ist auch 
schon der Hintergrund, von dem sich im Kontraste der Christus- 
glaube des Epheserbriefes abhebt?: Es gilt zu ringen mit den oberen 
Machten und Weltherrschern. Auch hier erscheint der uber die 
ganze Geisterwelt erhabene Christus als die den niederen Geistern 
tberlegene Kraft, und das letzte Ziel fir den Glaubigen ist, auch einst 
siegreich in die obere Welt einzugehen. 

Die Geschichte der Menschenseele, ihres himmlischen Ursprunges, 
ihrer irdischen Leiden, ihrer Riickkehr zur oberen Einheit wird nicht 
nur in Bildern dargestellt, die Gestirnreligion und Weltbild des Ori- 
ents zur Voraussetzung haben. Der heterogenste Stoff kann zur 
Illustration dieses Vorstellungskreises verwertet werden. Die man- 
cherlei Schichten, die in dem von Hippolyt benutzten Naassenerbuch 
tiber einander gelagert sind, geben lehrreiches Zeugnis fiir die Fahig- 
keit des religidsen Synkretismus, immer neuen Stoff an sich zu zie- 
hen und seinen Ideen dienstbar zu machen. In die eigentlich wirk- 
samen, tiefsten Motive naassenischer Frémmigkeit fiihrt am besten 
der von Hippolyt am SchluB * mitgeteilte naassenische Hymnus: Die 
Seele ist dem Gesetze des mittleren Reiches, das zwischen Geist und 


1) S. z. B. Clemens und Tatian, 0.S. 157. Tatian c. 9 cinappévng &vetepo1, Her- 
mes 8.104, 14 cinaonévyg ixepdva tetvar. Schmidt, Texte und Unt. VIIS.471; Reitzen- 
stein, Poimandres S. 78. 103. 107; Pfister (0. S. 158%) S. 424 ff. *) Besonders 
in Betracht kommen 1109 ff. (zu V. 21 Gvon« vgl. S. 174). 310. 612 (xospoxpdtoges ist 
stehende Bezeichnung der Planeten). 22 dpywv rig eEoucing tod a&épog (Reitzen- 
stein, Poimandres S. 49”). 23 werden Begierden des Fleisches und Gedanken 
aihnlich selbstindig gedacht wie in dem oben behandelten Vorstellungskreise. 
319 ti tO MAdtOS “Al pF}xog xat Shog xai Batog hat Reitzenstein S. 25 in andern 
Religionsbildungen der Zeit nachgewiesen. Vettius Valens bietet andere auf- 
fillige Parallelen. Auch das Bild der militia Christi kann hier wie bei andern 
Autoren yon der Anthithese zu dem auch in orientalischen Religionen tiblichen 
Bilde (Cumont S. XIII ff.) beeinflufit sein. 3) Philos. V 10, zuletzt be- 
handelt von A. Swoboda, Wiener Studien XXVII 299 ff., der die in &hnlichem 
anapistischen Mafie gefafiten Verse vergleicht, die Grenfell-Hunt, Fayum towns 
and their papyri S. 82—87 ediert haben. Aber dafi wir hier die Fortsetzung 
des Hymnus hatten, ist eine unwahrscheinliche Vermutung. Denn 1) ist es 
ganz unsicher, daf der Papyrus eine Héllenfahrt Christi enthalt. Es kann z. B. 
eine Hadesfahrt der Seele und diese ein Teil der Auffahrt der Seele sein, die 
die von den Geistern vollzogenen Héllenstrafen beobachtet (0. S. 135, griechischer 
Baruch c. 4). 2) fordert der Hymnus, wie oben gezeigt ist, eine andere Fort- 
setzung als die Héllenfahrt. 

Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 12 
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Materie steht, unterworfen. Bald strebt sie empor zum Lichte, bald 
jammert sie im Elende und weif irrend keinen Ausweg aus dem 
Labyrinthe der Leiden, dem bitteren Chaos zu finden. Da bittet 
Jesus den Vater, mitleidig auf die Arme, die seinem Hauche ent- 
sprungen ist, zu blicken. Mit den (den Durchgang erméglichenden) 
o¢payidec! will er hinabsteigen, alle Aeonen durchwandern, alle My- 
sterien und Gestalten offenbaren, die Geheimnisse des heiligen We- 
ges als Gnosis kundtun. — Als Komplement fordert die Dichtung 
den Aufstieg der Seele, der wohl, etwa nach der Offenbarung der 
Gnosis, auch in der Fortsetzung der Dichtung geschildert war. Die 
naassenische Phantasie hat sich hier sicher in der Richtung der 
oben geschilderten Himmelfahrten mit ihrem reichen Geisterapparate 
bewegt. Diesen Teil der Lehre oder der Dichtung wegzuschneiden 
hat der von Hippolyt benutzte Theologe allen Grund gehabt; denn 
er bewegt sich in der Richtung spekulativer Mythendeutung, fir die 
er ein einfacheres Weltbild mit 3—4 Stockwerken zugrunde legt”. 
Die ippig wuchernde Phantasie dieses Theologen ist von einem etwa 
aus Hadrians Zeit stammenden Liedchen angeregt *, das u. a. Attis, 
Adonis, Osiris, Korybas, Papas gleichsetzt. Das hat ihm den AnlaB 
gegeben, diese und andere Mythen in einer den Text des Gedichtes 
erklarenden, mit Gelehrsamkeit prunkenden Rede als Illustration der 
Schicksale der Menschenseele erbaulich zu behandeln‘. Ich greife 
nur einige Proben heraus, um eine Vorstellung von dieser phanta- 
stischen, barocke Formen fiir abstrakte Ideen suchenden Theologie 
zu geben: Die Liebe der Aphrodite, Persephone, Selene zu Adonis® 
und Endymion stellt das Trachten aller Teile der Welt nach Be- 
seelung, die der Géttermutter zu Attis die Erhebung der Seele in das 
héchste Himmelreich dar. Osiris und Hermes, mit dem aufwiarts 
gerichteten Phallos gebildet, bedeuten das Emporstreben der Seele 
zur oberen Welt und zur Vereinigung mit dem idealen Urmenschen. 
Allegorische Homererklirung nach Art des Porphyrios deutet Hermes 
Psychopompos, etymologische Spielerei in der Weise der Stoa Ko- 
rybas und andere Gestalten im Sinne dieser Theologie. Vor allem 
aber verweilt der Redner mit besonderer Liebe bei der Deutung der 
Darstellungen, Attribute, Namen, mythischen Geschichte des Attis. 
Hier kann nur die Grundrichtung seiner Spekulationen angedeutet 
werden: Die Entmannung des Geliebten durch die Géttermutter be- 


2 ‘) S. Koptisch-gnostische Schriften, her. von Schmidt S. 321. — Manche 
Parallelen bietet die Héllenfahrt des Erlésers in den Oden Salomos 17. 22. 42. 


3) Bousset, Archiv S. 235. *) Behandelt von Wilamowitz, Hermes XXXVII 
S. 329, Reitzenstein, Poimandres S. 98. *) Zu benutzen ist jetzt Ausgabe 
und Erklirung Reitzensteins S. 83 ff. 5) Adonis begegnet auch in der 


Pistis Sophia c. 146. 


Naassener 179 


deutet die Zuriickfiihrung der mannlichen Kraft der Seele in die 
obere Welt. véxvg nennen Attis die Phryger, wenn er im Kerker des 
Leibes begraben ist, Gott, wenn er sich wieder in sein urspring- 
liches Wesen gewandelt hat, dxapxo¢g den ins Fleisch und seine Be- 
gierden eingegangenen, moAbxapnog den erhdhten, nénas (von navetv) 
den alle ungeordnete und regellose Bewegung zur Ruhe bringenden, 
an den aus allen Weltreligionen der Ruf ergeht: made, nate thy dovpqu- 
vtay tod xdcp.0v'. So stellen seine Schicksale die der Menschenseele 
typisch dar, Geburt und Grab, Fall und Erhéhung. 

Wir sehen in diesem Falle deutlich, wie aus dem religiésen Er- 
lebnis, das der Hymnus ergreifend darstellt und das die Mysterien 
den Glaubigen nahe brachten, eine immer weitere Kreise ziehende 
komplizierte Theologie herauswachst, die, weit entfernt auf den guten 
Geschmack abschreckend zu wirken, den Religionsiibungen des Kon- 
ventikels in den Augen der Gebildeten einen tieferen Sinn und eine 
spekulative Bedeutung geben will. Ich habe diese Theologie dar- 
gestellt, ohne ihre christlichen Elemente zu erwahnen. Von den 
Grundgedanken geht durch diese Ausscheidung nichts verloren, da 
das christliche Material nur eine Exempel- und Illustrationsreihe 
neben vielen andern ist. Reitzensteins scharfsinnige Analyse, die es 
ausschaltet, hat so viel dargetan, da es oft stérende Zutat und spa- 
terer Einschlag ist. Freilich ist in diesem Falle, wie in der Apo- 
kalypse oder in der hermetischen Literatur, die Absonderung der 
Schichten nicht ein Problem, das eine rein literarhistorische Lésung 
gestattet. Das Scheidewasser scharfer Logik versagt leicht in den 
triben Massen religidser Phantastik. Daf aber in der Tat rein eth- 
nische Bildungen zugrunde liegen, die noch vom christlichen Firnif 
nicht tiberzogen waren, beweist die Existenz einer nah verwandten 
Attistheologie in Kaiser Julians V Rede auf die Géttermutter’. Sie 
war mir schon vor Jahren der Ausgangspunkt einer Analyse, die 
mich zu dhnlichen Ergebnissen gefiihrt hat wie sie Reitzenstein von 
anderen Gesichtspunkten aus gewonnen hat. Ich glaube nachweisen 
zu k6énnen, daB Julian hier wie in der R. IV (S. 159) Jamblich be- 
nutzt hat, Jamblich und der Naassenertext auf Altere stoisch-plato- 
nische Umsetzung des Mythos zuriickgehen. Es genigt fir meinen 
Zweck, auch hier einige Grundgedanken hervorzuheben, die zeigen, 
wie weit die heidnische Predigt der gnostischen parallel lauft: Attis 
ist die vom vot¢ ausgehende Kraft, die alle Adyo. und atta in sich 
schlieBt und in die Materie einfiihrt. Ueberschreitet er gegen die 
Weisung der Géttermutter die Milchstrabe (= tov T'dé)dov rotapov), die 


1) Dieselben Gedanken in christlicher Theologie bei [Clemens] Homilien 
XVIL9. 10. 2) Sie ist tibersetzt von Asmus, Kaiser Julians philos. Werke, 
Philos. Bibl. 116, Lpz. 1908, erklart von Mau (0. S. 158%). 

£2 
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Grenze der oberen und der unteren Welt, so geht er ein in die Hohle 
und gesellt sich der Nymphe, d. h. er verbindet sich mit der bAy 
und verfallt der yéveots. Da greift die Géttermutter aus der oberen 
Welt ein; durch die Entmannung, d. h. die Beseitigung der dept, 
erhebt sie ihn in das Himmelreich. Was der Gott erlebt hat, ist 
nicht ein einmaliges Ereignis, sondern bestindig ist Attis Gefahrte 
der Mutter, bestandig quillt er tiber von Schépferkraft. wird er in 
seinem maBlosen Trachten beschrinkt und von der Erde wieder auf 
seinen himmlischen Thron erhoben. Und was er gelebt und ge- 
litten, ist allgemeines Erlebnis und Schicksal. Uns allen gilt die 
Mahnung, vom Niederen uns ab- und dem Héheren uns zuzuwenden. 
Und nach des Gottes Entmannung ruft die Trompete nicht ihn allein, 
sondern uns alle nach oben, die wir himmlischen Ursprung und 
irdischen Fall mit ihm teilen. Auch uns heiBen die Gétter heraus- 
schneiden die MaBlosigkeit, aufsteigen zum Begrenzten, Einheitlichen, 
Einen, als Erléste mit Attis das Freudenfest feiern. — Es ware leicht, 
diese Gedankenreihen, die in mannigfachen Variationen wiederholt 
werden, ins Christliche zu transponieren oder christliche Parallelen 
dafiir zusammenzustellen }. 

In dem in letzter Zeit viel behandelten? Hymnus der Thomas- 
akten wird die Lehre von der Erlésung in eine die ganze Pracht 
orientalischer Erzihlungskunst entfaltende Novelle gekleidet: Aus 
dem 6stlichen Reiche wird der Kénigssohn als kleines Kind von den 
Eltern nach dem Westen geschickt. Das Prachtgewand und der 
Purpurrock wird ihm ausgezogen. Nach Aegypten soll er ziehen, 
die von einer Schlange bewachte Perle im Meere zu gewinnen. Und 
er zieht durch Maisan, Babylonien, Sardik* nach Aegypten. Trotz 
der Warnung vor den Aegyptern kostet er unvorsichtig von ihrer 
Speise *, dient ihrem K6nige, vergibt seine Herkunft, vergiBt die Perle. 
Da kommt aus der Heimat ein Schreiben, das ihm die seiner un- 


') Dieterich 8. 176 ff. Das Wesentliche ist, daf} in verschiedenen orien- 
talischen Kulten Aufleben, Erhebung, Errettung des Gottes dem Mysten das 
gleiche Schicksal verbiirgt. *) K. Preuschen, Zwei gnostische Hymnen, 
1904. Reitzenstein, Hellenistische Wundererzihlungen S. 103 ff. Burkitt, Ur- 
christentum im Orient, deutsch von Preuschen, Tiibingen 1907 S. 134 ff. Apu- 
leius Erzihlung von Amor und Psyche mit ihrer merkwiirdigen Verbindung 
von Mirchenmotiven, Jenseitsbildern, spekulativ-allegorischen Elementen be- 
darf jetzt auch auf Grund der Analogieen der Thomasakten einer neuen 
Analyse. Das Problem ist behandelt z. B. von Zinzow, Psyche und Eros, Halle 
1881, Heinrici, Preuf. Jahrb. XC 1897 S. 390 ff.; vgl. Friedlinder I S. 541 ff. 
— Auch in IV Ksra 938 ff. hat Gunkel allegorisierte Novelle vermutet; vel. 
Wendland, De fabellis S. 15! (Oden Salomos 38). Durch die Allegorisierung 


der Mythen war die der Mirchen oder Novellen nahe gelegt. 5) Gemeint 
sind die drei Himmelsregionen: Preuschen 8S. 52. *) Tertullian De anima 23: 


Apelles sollicitatas refert animas terrenis escis de supercaelestibus sedibus. 
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wiirdige Knechtschaft vorhalt, ihn erinnert, daB er ein Kénigssohn 
ist, erinnert an die Perle, an sein Prunkkleid und seinen Purpur- 
rock. Da kommt der Kénigssohn zu sich, gedenkt seiner Herkunft 
und Freiheit, schlafert die Schlange ein und gewinnt die Perle. Sein 
schmutziges Gewand la8t er in Aegypten. Nach langer Wanderung 
empfangt er an der Grenze der Heimat sein Prunkgewand‘, das er 
vergessen hatte und das ihm nun wie ein Spiegelbild seiner selbst 
erscheint. Damit bekleidet steigt er auf zu den Toren der BegriiBung 
und Anbetung und betet an den Glanz des Vaters. 

Der allegorische Charakter der Erzahlung ist nicht zu verken- 
nen. N6ldeke? faSt ihn in folgende Worte: »Wir haben hier das 
alte gnostische Lied von der Seele, die, von himmlischem Ursprung, 
auf die Erde gesandt wird und hier ihren Ursprung und ihre Auf- 
gabe vergiBbt, bis sie durch héhere Offenbarung erweckt wird, ihren 
Auftrag vollzieht und nun nach oben zurtickkehrt, wo sie das himm- 
lische Kleid, ihr ideales Ebenbild, wiederfindet und in die Nahe der 
héchsten Himmelsmachte gelangt«. Der Kreis dieser Vorstellungen liegt 
sicher zugrunde, wenn auch Preuschen und Reitzenstein * mit Recht aus 
scharferer Exegese den Schlu8 gezogen haben, daf der Verfasser der 
Akten sich unter dem K6nigssohn nicht die Menschenseele, sondern 
Christus vorgestellt habe, der durch die Aeonen hinabgeht, sich ent- 
auBert, den in die Materie gesenkten Lichtfunken befreit, zum Him- 
mel aufsteigt; denn das Motiv vom Sterben und Wiederaufleben des 
Gottes dankt ja seine religidse Wirksamkeit der vorbildlichen Be- 
deutung fiir das allgemeine Menschenschicksal*. An deutlichen 
christlichen Beziehungen fehlt es in dem Stticke tiberhaupt — ein 
Beweis, daB, wenn ein Christ, etwa Bardesanes, es konzipiert hat, 
schon dieser in den ihm vertrauten allgemeinen Bildern orientali- 
scher Erlésungsreligion auch den Kern der christlichen Erlésungs- 
lehre umschlossen fand, wie spater der Redaktor der Thomasakten. 
Reitzenstein hat neuerdings in Frage gestellt, ob aus der uns erhal- 
tenen syrischen Fassung mit Recht auf syrischen Ursprung der Dich- 
tung geschlossen werden diirfe, und die Dichtung auf eine Agyptisch- 
hellenistische Sage zuriickfiihren wollen’. Reitzensteins Vergleich 
mit dem vyerwandten Mythus eines demotischen Papyrus und die 
von ihm angefiihrten agyptischen Parallelen sind sehr beachtenswert. 
“i 1) Aehnlich Pistis Sophia c. 7 ff. Die Vorstellung siderischer Gewander 
ist S. 1721 besprochen worden. 2) Zeitschrift der deutsch. morgenlind. 
Ges. XXV S. 677. 8) Vel. auch Usener, Theol. Abh, fiir Weizsiacker, 
Freiburg 1892 S. 212; Bousset, Hauptprobleme S. 252 ff. *) Aehnlich 
treffen in den Oden Salomos die Aussagen iiber den Glaiubigen und tiber Christus 
zusammen; s. H. Gunkel, Z. fiir die neutest. Wiss. XI 306. 5) Etwas 
anders begriindet Dieterich, Bonner Jahrb. Heft 108 S. 30 (= KI. Schriften 8, 256) 
die Annahme igyptischen Ursprungs. 
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Er meint nun S. 129, da®B der Syrer mit der Freude nachbarlichen 
Hasses gerade Aegypten zum Land der Unreinheit und der Unholde 
gemacht habe. Aber solche spitere Umgestaltung scheint mir darum 
unwahrscheinlich, weil die allegorische Deutung Aegyptens als der 
Leiblichkeit, Sinnlichkeit, Sindhaftigkeit sehr verbreitet und schon 
sehr frih bezeugt ist'. 

An igyptischen Glauben finden wir gnostische Spekulationen an- 
gekniipft in einer der spitesten hermetischen Schriften, die aber von 
sehr viel Alteren Vorbildern abhangig ist, der Kéey xoop0v, von der 
Stobius uns grofe Sticke erhalten hat?: Der oberste Gott bildet aus 
einer genau beschriebenen chemischen Mischung viele Myriaden 
Seelen, weist ihnen bestimmte Bezirke im Himmel an und bedroht 
sie mit Fesselung und Ziichtigung, wenn sie ihr Bereich tberschrei- 
ten. Aus einer neuen Mischung niederer Elemente bildet er dann 
Menschen und hei£t jene vollkommeneren Seelen an dem Reste der 
Mischung ihre schaffende Tatigkeit entfalten. So entstehen die Tiere. 
Stolz auf ihre Leistungen werden die Seelen tibermiitig, tiberschrei- 
ten ihre Grenzen und halten ihre Beschrankung auf eine Statte fir 
Tod. Um seine Drohung wahr zu machen, beschlieSt der Gétter- 
k6énig Menschen zu bilden*, damit im Menschenleibe die Seelen ge- 
straft werden. Die Planetengétter steuern ihre Gaben_ bei, Hermes 
bildet das Menschengeschlecht, die Seelen werden in die Menschen- 
leiber gebannt. Da erkennen sie ihre Verdammung und stéhnen vor 
Kummer. Ergreifend wird ihr mannigfacher Jammer tiber den 
Wandel geschildert*. Inbriinstig ertént ihr Flehen nach Erlésung, 


') Belege aus Philo, Origenes, den Gnostikern und anderen bei Siegfried, 
Philo von Alexandria, s. Register S. 405, Pistis Sophia c. 18 und den Naas- 
senerbericht (in Reitzensteins Poimandres S. 90). *) Ich zitiere nach 
Wachsmuths Stobaus I p. 389 ff. Reitzenstein, Poimandres (s. Register S. 377), 
hat zuerst die Richtung fiir das Verstindnis der Schrift gewiesen. Vel. Zie- 
linski, Archiv fiir Religionswissenschaft VII S. 359 ff. 8) Ueber die Dou- 
blette der Menschenschépfung s. Zielinski S. 366. Ueber mandiische und an- 
dere Mythen von Erschaffung des Menschen s. Bousset, Hauptprobleme S. 34 ff. 
*) 395, 19 ddAvx mhoxopev.... And peydrAwv te xal Aapmomy sig &tipm nal tamed 
odtwg éyxaterpydysopeda oxyvoata usw. Das ist ganz die Stimmung des Naassener- 
hymnus, z. B. V. 7 moté & cig adesiv’ éxpimtopévy xAatet, aber auch des Seufzens 
der Kreatur bei Paulus, der, wie wir sehen, auch den Ausdruck oxjjvog aus der 
religidsen Begriffswelt seiner Zeit entlehnt hat (vgl. Reitzenstein, Mysterien- 
religionen S. 136). Stob. 396, 18 ay’ @y cig ofa xaté8ypev nach Empedokles 
Fr. 119. 120 Diels, denn auch der alte Strom griechischer Mystik hat einge- 
wirkt. Platonische Floskeln z. B. 397, 12 ff. 398, 10 ff., stoische Theodicee wirkt 
386, 3 ff. ei, 400 der stoische Preis der menschlichen Vernunft, 406 die stoische 
Kulturentwickelung in den Farben des Poseidonios. — Mit dem Naassenerbericht 
finden sich mancherlei Beriihrungen: Hippolyt 136, 17. 21 Duncker (= S. 84 
Reitzenstein) Knechtung und Ziichtigung durch Eingehen in den Leib. 144, 60 D. 
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und der Gott antwortet ihnen, da8, wenn ihre Verfehlungen nur ge- 
ring sind, sie die Verbindung mit dem Fleische verlassen und in den 
Himmel eingehen, in anderm Falle der Wanderung in Tierleiber 
unterworfen werden sollen. Die Theorie der Seelenwanderung wird 
dann ausfihrlich entwickelt'; da8 dabei Adler, Lowen, Drachen, 
Delphine erwahnt werden, erinnert an die Ophiten (0. S. 173). Mo- 
mos ibt dann Kritik an dem Werke des Hermes: Ein kiihnes Unter- 
fangen ist es, den Menschen zu schaffen mit seiner sinnlichen Aus- 
stattung und mit seinem Drange, die Mysterien der Natur zu ent- 
hillen, in ihre Tiefen einzudringen. Wechselnde Begierden und 
tauschende Hoffnungen, Furcht und Kummer sollen ihn bedrangen 
und hemmen, Fieber ihn niederdriicken. Hermes billigt den Vor- 
schlag und schafft die alles Irdische unter ihre unabdnderlichen Ge- 
setze zwingende und knechtende Adrasteia. Noch fehlte tiberall die 
rechte Gnosis (402, 27 W.). Die erst eben eingekerkerten Seelen fiigen 
sich nicht willig in ihr Schicksal, ihres urspriinglichen Adels sich 
bewu8t lehnen sie sich auf, stiften Krieg, Gewalttat, Frevel. Ankla- 
gend erscheinen die Elemente vor dem héchsten Gott und beschwe- 
ren sich tiber die Entweihung’. Die Erde begehrt mit allem, was 
Sie tragt, die Gottheit zu fassen oder doch wenigstens eine heilige 
Emanation. Und Gott sendet Osiris und Isis den Menschen als 
Helfer, die Sittlichkeit und Kultur verbreiten (vgl. o. S. 117). — Zur 
Anklage der Elemente kénnen wir wieder eine christianisierte Fas- 
sung eines Abschnittes der clementinischen Homilien (VIII 17) ver- 
gleichen, der auch sonst merkwiirdige Parallelen zur hermetischen 
Schrift bietet. In einem zweiten Stiicke (Stob. p. 407 ff.) wird die 
Genesis der kéniglichen Seelen, ihre Verwandtschaft mit den Géttern, 
ihre Erhabenheit tiber die andern Seelenklassen geschildert, sehr 
charakteristisch fiir die Stitze, die der Herrscherkult in allen orien- 
talischen Religionssystemen fand. Die Verschiedenheit der seelischen 


(= 88 R.) Zitat jenes Verses des Empedokles. 164, 83 (= 89 R.) und Stob. 
885, 22 W. wird die Erkenntnis der oberen Welt mit den grofien, die der nie- 
deren mit den kleinen Mysterien verglichen. 146, 87. 148, 3 D. (= 89 R.) tpi€ew 
yon den Seelen (Stobaus 395, 12). 170, 81 D. wie Stob. 410, 9ff. das oben 
S. 172: besprochene Bild der in den Luftregionen von der Seele angezogenen 
Gewinder. — Schwerlich zufillig ist die Bertihrung von Stob. 403, 21 ff. mit 
Vergils Aeneis VI 620 und Umgebung. 1) Sehr lehrreich ist es, die 
Stufenfolge der Menschenklassen p. 398 mit ihrem Vorbilde, dem platonischen 
Phidrus p. 249 d zu vergleichen. Der Konig hat in der Kore die erste Stelle 
und das superstitidse und theurgische Gesindel macht sich unglaublich breit. 
Die Seelenwanderung findet sich z. B. auch bei Basilides, vgl. Schmidt, Texte 
und Unters. VIII S. 418. 2) Vgl. H. Diels, Elementum 8. 47. Hofischer 
Stil und Zeremoniell ist nachgebildet, so 403, 19 xpypatiterv 405, 23 évtvxia. 
Vel. auch 399,17 © ‘Eppy, dev dropvypatoypagps. 395, 4 peyadddobos vel. Beilage 
PV bo Be 
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Charaktere und menschlichen Eigenschaften wird teils von den sie 
hinab geleitenden und in den Leib einschlieBenden Engeln und Da- 
monen, teils von den Oertern ihres Ursprungs, teils von den Ele- 
menten, teils von den Teilen oder Gliedern der als menschlicher Or- 
ganismus dargestellten Erde! hergeleitet. 

Meine knappe Zusammenfassung konnte nur einige der auch 
den Gnostizismus beherrschenden Motive und Gedanken hervortreten 
lassen: Emanationen, Hypostasierung von Begriffen zu géttlichen 
Gestalten, das ganze Drama der Seelengeschichte, Materialisierung 
der seelischen Funktionen und Herleitung von oberen Machten, die 
niederdriickende Gewalt der Schicksalsmachte und als ihr Komple- 
ment das inbriinstige Verlangen nach Erlésung, die Erlésung der 
Einzel-Seele nur ein Glied des kosmischen Erlésungsprozesses. Der 
Zweck meiner Behandlung der Gnosis war, jene die hellenistisch- 
romische Welt sich erobernden Strémungen einer neuen religidsen 
Kultur als die Macht zu erweisen, von der auch die Propaganda der 
Gnostiker ihren Ausgang genommen und die entscheidende Richtung 
empfangen hat. Die ganze Fille der Erscheinungen konnte und 
wollte ich nicht entfernt erschépfen. Auf die Konsequenzen meiner 
Auffassung dieser ganzen Entwicklung auch fiir das Urchristentum 
mu ich noch hindeuten. Lange ehe die Wellen der orientalischen 
Propaganda nach Rom schlugen, hat der orientalische Synkretismus 
in seiner Verbindung mit hellenistischer Spekulation auf den Osten, 
besonders auf Syrien, Aegypten, Kleinasien stetig eingewirkt. In die 
juidische Literatur, besonders in die Apokalyptik ist viel von seinen 
Vorstellungen eingedrungen, und vor der christlichen hat es eine 
judische Gnosis gegeben. Von den treibenden religidsen Kraften 
dieser Bewegung kénnen wir uns eine klare Vorstellung nur aus den 
spateren synkretistischen Religionsbiichern bilden, die ja aber auch 
meist auf friithere Stadien einer ihnen vorausliegenden Entwickelung 
deutlich hinweisen. Die fritheren Spuren der Wirksamkeit dieser 
orientalischen Einfliisse wie den Anteil des Poseidonios an dem 
spekulativen Einschlag der orientalischen Mysterienreligionen be- 
ginnen wir jetzt sicherer zu erkennen. Daf die hieratische Sprache 
und Terminologie der johanneischen Schriften von dieser heidnischen 
Mystik beriihrt zu sein scheint, wird in K. XI ausgefiithrt werden. 
Und ahnlich steht es auch mit Paulus, dessen Religiositat einen 
Starken Einschlag von diesen Motiven, die ihn bestaindig bertihren 


*) P. 410 wird die Frage, ob der Seele schon das Geschlecht anhaftet, er- 
ortert, auf die, wie Tertullian De anima 36 lehrt, die Gnostiker verschiedene 
Antworten gaben. oite eloiv &ppeveg oiite IyjAeca. ,Und jene himmlischen Ge- 
stalten, sie fragen nicht nach Mann und Weib, und keine Kleider, keine Falten 
umgeben den verklirten Leib.“ Vgl. Wilamowitz, Gott. gel. Anzeigen 1904 
S. 664, Preuschens Antilegomena? S. 2. 12. 33. 
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muften, empfangen hat. Die starken Kontraste seiner Frommigkeit, 
die gefahrliche Spannung von Geist und Fleisch und die Tendenz 
zur Askese, die Neigung zur Hypostasierung oder Materialisierung 
der geistigen Funktionen und religidsen Vorginge, Mysterien- und 
Offenbarungsbegriff, das Bild der in Stockwerken iiber einander ge- 
lagerten Welt, das Erlebnis der eigenen Auffahrt, die realistische 
Vorstellung der oberen Geisterklassen, der Knechtung des Menschen 
unter ihre Gewalt und des Kampfes gegen diese Gewalten, die Sehnsucht 
nach einer Erlésung, die sich auch bei ihm zu kosmischer Bedeu- 
tung erweitert und steigert — alles das sind Bilder, Gedanken, Stim- 
mungen, fiir welche die Religiositaét der rein heidnischen Mystik eine 
Fille von Analogien bietet!. 

Wie die Orphik Plato, so bietet diese Mystik Paulus wirkungs- 
volle Ausdrucksformen fiir seine christlichen Erfahrungen. Von die- 
ser Mystik sind auch die in der ersten Halfte des II Jahrhunderts 
griechisch abgefaBten Oden Salomos? erfillt. Der Dichter lebt in 
der alttestamentlichen Psalmenpoesie wie in der Begriffswelt des Jo- 
hannesevangeliums, das er vielleicht beniitzt hat; aber er hat auch 
mythologische Bilder, die aus dem Synkretismus stammen und aus 
ihm zu erklaren sind. Nur leise Anklange an den geschichtlichen 
Jesus sind wahrnehmbar, der umgewandelt ist zum Trager gnosti- 
scher Gedanken der Erlésung und der Gottesgemeinschaft. Die Oden 
Salomos treten neben die Hymnen der Thomasakten und geben uns 
Proben der christlichen Poesie, deren Pflege in gnostischen Kreisen 
uns bezeugt war. 

Das Christentum als Erlésungsreligion werden wir erst auf diesem 
Untergrunde recht verstehen lernen. Hier gilt wirklich die Parole ex 
oriente lux, mit der so starker MiBbrauch getrieben wird; aber es ist 
schwer fiir uns, die wir uns nur auf dieser Erde heimisch fihlen, deren 
Auge ganz verdunkelt und deren Seele mit undurchdringlichen Hillen 
tiberkleidet ist, in die fremden Regionen dieses Lichtes uns zu erheben. 
Und wir meinen auch, in ihnen Jesus nicht zu finden, dessen Bild 
sich von diesem Dunstkreise so klar abzuheben scheint. Die Helle- 
nisierung der Lehre Jesu war zugleich im gewissen Sinne eine 
Orientalisierung; denn sie bedeutete auch eine Auseinandersetzung 
mit der Begriffswelt der synkretistischen Religionen, deren Substrat 
zumeist orientalisch, deren Motive und Ideen hellenistisch oder doch 
hellenisiert sind*. Mit jidischer Theologie und dem neuen christ- 


1) Vgl. S. 156 und die Nachweise in Reitzensteins Mysterienreligionen. 
2) Vgl. S. 1781. 1814. Ueber die Probleme und die neuere Literatur orientiert 
gut J. Labourt et P. Batiffol, Les odes de Salomon, Paris 1911. 3) Daf 
Paulus sie durch ein griechisches Sprachmedium kennen gelernt hat, zeigen 
Reitzensteins terminologische Untersuchungen. 
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lichen Geistesleben verschmilzt sich bei Paulus die Mystik der Er- 
lésungsreligionen und bereichert ihn nicht nur mit einzelnen Stim- 
mungen und Vorstellungen, die akzidentiell sind, sondern bestimmt 
die Haltung seiner zentralen Christusmystik, um die sich jene Ge- 
danken und Motive gruppieren. Das ist nicht vorzustellen als Pro- 
zeB mechanischer Uebertragung und Entlehnung, sondern als eine 
unbewufte und unwillkirliche Umbildung auf dem Boden eines von 
der Atmosphare jener Religionen stark erfa8ten BewuBtseins'. Was 
uns an der paulinischen Religiositat fremdartig und paradox er- 
scheint, was die Kluft zwischen Jesus und Paulus bildet, stammt 
zum Teil aus dieser Atmosphire und konnte in seiner Zeit seine 
Wirkung nicht verfehlen. Man muf von Religion seltsame Vorstel- 
lungen haben, wenn man in der Erkenntnis, dafB das Evangelium 
im Apostel neues und individuell bestimmtes religidses Leben ent- 
ziindet hat, eine Gefahr und nicht einen neuen Beweis fiir die er- 
staunliche Produktionskraft und das intensive Leben des Urchristen- 
tums sieht. 

Diese Einwirkung auf Paulus allein kénnte mahnen, Wirkung 
und Wert der Religiositaét der orientalischen Mysterienreligion nicht 
zu gering einzuschatzen. Die Stimmungen und Motive sind das 
eigentlich Wesentliche und dauernd Wertvolle; sie tiberraschen und 
ergreifen uns immer wieder, wenn oft der trostlose Ballast des my- 
thischen und rituellen Apparates unsern AuBersten Widerwillen er- 
regt hat. Poseidonios und Philon, die Gnosis und der Neuplatonis-' 
mus, Origenes und Augustin zeigen alle mehr oder weniger einen 
Einschlag dieser Religiositat, und schon die Namen erwecken die 
Perspektive in weite Fernen. Die Verfeinerung der Psyche und 
die Individualisierung des innersten Seelenlebens, die das Chri- 
stentum der modernen Menschheit als dauernden Besitz vermittelt 
hat, vollzog sich zunachst durch eine Vertiefung und Steigerung des 
religidsen Lebens, auf die neben dem Evangelium der orientalische 
Synkretismus direkt wie durch jiidische und christliche Vermittelung 
eingewirkt hat’. 

Eine alte, reiche Kulturwelt im Sterben und in der Agonie, im 
Sehnen nach einer Neuschépfung und Wiedergeburt, in einer nicht 
zum Ziele kommenden Unruhe des Gottsuchens — so stellt sich uns 
das niedergehende Heidentum dar. Da8 das Christentum in diese 
girende Welt neue und hohe Ideale stellte, aber auch aus ihr die 


') Auf die Spuren der Mithrasreligion in Tarsos (Cumonts Mithraswerk I 
S. 240. IT S. 189, 438) sei nur als auf eine Méglichkeit der Vermittelung hin- 
gewiesen. *) Es ist ein Verdienst von Misch (a. a. O. S. 291 ff.), diese 
positive Wirkung der Erlésungsreligionen in weitem Zusammenhange gewiirdigt 
zu haben. 
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hoffnungsvollen und lebensfaihigen Keime, sittliche und _ religidse 
Krafte an sich zu ziehen vermochte, hat ihm den Sieg gegeben. 
Darum kann man sagen: Die Betrachtung der hellenistisch-rémi- 
schen Kultur unter dem Gesichtspunkte ihres Verhaltnisses zum 
Christentum ist unter andern mdglichen diejenige, die den letzten 
Ertrag der ganzen Entwickelung, mit welchen Empfindungen man 
sie auch begleiten mag, am besten zum Ausdruck bringt. 


ix 
HELLENISMUS UND JUDENTUM 


JWELLHAUSEN, Israelitische und jiidische Geschichte®, Berlin 1907. — 
EScHURER, Geschichte des jiidischen Volkes im Zeitalter Jesu Christi I? IT II! 
Leipzig 1901. 1907. 1909, Registerband * 1911. — WBovussrt, Die Religion des 
Judentums im neutestamentlichen Zeitalter?, Berlin 1906. — Hine populiare 
Zusammenfassung gibt WSTAERK, Neutestamentliche Zeitgeschichte?, 2 Bdchen, 
Leipzig 1912 (Sammlung Géschen). 


1 PALASTINENSISCHES JUDENTUM 


Der Syrerkénig Antiochos Epiphanes (175—164) hat versucht, 
dem Judentum seine nationale und religidse Sonderart gewaltsam 
zu rauben und es zum Eingehen in den hellenistischen Kulturkreis 
zu zwingen. Der Plan des hellenistischen Fiirsten ist begreiflich 
(S. 18). Die Eigenart der jtidischen Religion, deren Exklusivitaét ihr 
die den polytheistischen Religionen leichte und nattrliche Verschmel- 
zung mit der griechischen Religion unméglich machte, hat er nicht 
verstanden und in dem prinzipiellen Standpunkt jiidischer Frémmig- 
keit nichts als eigensinnige Widersetzlichkeit gesehen. Die Sympa- 
thien einer langst an hellenistische Lebensformen und Einrichtungen 
gewohnten aristokratischen Partei unter den Juden schienen ihm 
Aussicht auf Erfolg zu bieten. In Wahrheit hat dann der gewalt- 
same Versuch dem Judentum die Augen gedffnet fiir die vom Helle- 
nismus ihm drohende Gefahr und es (seit 168) in den Kampf fir 
seine nationale Religion getrieben. Schon vor der Verfolgung stellt 
Jesus Sirach, mit starker antihellenischer Tendenz? und den Gegen- 
satz der Parteien grell beleuchtend, die jiidische Religion als Weis- 


1) §. R. Smends Selbstanzeige, Gitt. Gel. Anzeigen 1906, S. 756 ff. Ueber 
verwandte Tendenzen im Buche Tobit s. J. Miiller, Beihefte zur Z. fiir alttest. 
Wiss. XIII S. 18 ff. 
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heitslehre dar, die aller heidnischen Weisheit tiberlegen ist, und hofft 
auf den Sieg der Altgliubigen. Das Buch Daniel (um 165) mahnt 
nun in der Not zu treuem Festhalten am Bekenntnis und erwartet 
den baldigen Zusammenbruch der griechischen Herrschaft und den 
Beginn des Gottesreiches. 

Der Lauf der geschichtlichen Entwickelung hat bald den reli- 
giésen Gedanken, welcher der kraftigste Hebel der Erhebung gewe- 
sen war, zuriickgedrangt. Die gesetzesstrenge Partei der Pharisder, 
der spezifisch Frommen, hat sich der Pflege und Sicherung des re- 
ligidsen Erbes und Gewinnes der Befreiungskimpfe gewidmet und 
damit eine Aufgabe erfillt, zu der die ins politische Weltgetriebe 
verstrickte, die Religion als Mittel zu politischen Zwecken beniitzende 
Dynastie der Makkabéer mit ihrem usurpierten Hochpriestertum 
ebenso unfahig wie unwirdig erschien. Das Regiment der idumai- 
schen Bastarde (seit 41) und dann die sich vollendende rémische 
Fremdherrschaft konnte die religidsen Erzieher nur darin bestarken, 
die Frémmigkeit wieder auf die der Welt und der Politik abge- 
wandte Richtung zurtickzufiihren, die sie seit dem Exil eingeschla- 
gen hatte. Die Lésung der politischen Frage wurde vertagt, man 
fand sich in das gottgewollte Provisorium, und man suchte die Ver- 
wirklichung der Frémmigkeit nicht mehr im Staate, sondern in der 
neben ihm hergehenden, der christlichen Kirche aéhnlichen Organi- 
sation der Gemeinde; erst der Druck der R6merherrschaft hat die 
Phariséer zum Eingehen auf die wachsende nationale Strémung ge- 
notigt. Ihre religidse Erziehungsarbeit hat ihnen wirklich die gei- 
stige Herrschaft im Volk gesichert und dem Judentum seinen be- 
sondern Charakter, die religidse Richtung und Gestaltung des Lebens, 
die schroffe AbschlieBung gegen alle Elemente fremder Kultur, so- 
weit sie nicht schon vdéllig assimiliert waren und als fremdartig gar 
nicht mehr empfunden werden konnten, das starke BewuBtsein der 
auf dem Gesetz beruhenden Einheit und der besonderen Ueberlegenheit 
des Volkstumes aufgeprigt. Diese Str6mung hat sich durchgesetzt 
und das Volk erobert im Gegensatz zu der die oberen Schichten 
beherrschenden Stimmung unter stets latenten, oft in offenem Kampf 
sich entladenden Spannungen. Dieser Widerstand machte die Posi- 
tion der Dynastie des Herodes, die das Judentum mit dem Helle- 
nismus in Einklang bringen wollte, zu einer verlorenen. So ver- 
schiedenartig die idumiischen Herrscher waren, die an die hellenisti- 
schen Despoten erinnernde Kraftnatur des groBen Herodes (37—4 
v. Chr.), der mit gleichem Pompe, aber geringerer Energie auftre- 
tende Herodes Antipas (4 v.—39 n. Chr.), der liederliche und bigotte 
Herodes Agrippa I (37, 40, 41—44 n. Chr.), der noch einmal in seiner 
Hand das Reich seines Grofvaters Herodes vereinigt, darin sind sie 
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sich doch gleich, da sie den Glanz weltlicher Kultur und Bildung 
suchen, in Griindungen und Bauten dem Beispiel hellenistischer 
Herrscher folgen, fremde Institutionen tibernehmen, auf dem iiblichen 
Fue und in den weltlichen Verkehrsformen ihre Beziehungen mit 
auswartigen Staaten unterhalten, Komplimente und Ehren geben und 
empfangen, vor dem Kaiser und seinen Grofen kriechen!, keine 
Schranken der Begierde und des Genusses kennen. DaB sie eine 
Art Gottesstaat zu regieren hatten und bei offiziellen Gelegenheiten 
eine besondere Frémmigkeit zur Schau trugen, werden drauSen 
Stehende ihnen nicht angemerkt haben. Sie verfolgten im Grunde 
nur die Richtung weiter, die schon die makkabidischen K6nige ein- 
geschlagen hatten, und sie hatten den priesterlichen Adel der Nation 
hinter sich, der sich von den hellenisierenden Tendenzen der vor- 
makkabdischen Periode die Neigung zu Weltférmigkeit und Aufkla- 
rung bewahrt hatte und durch die rigorosen Heiligkeitsforderungen 
der exklusiven Frémmigkeit sich in seiner Bewegungsfreiheit nicht 
hindern lassen wollte. 

Was von griechisch-rémischer Kultur durch den Hof und durch 
das rémische Regiment der Prokuratoren, die 6—41 n. Chr. Judéa 
nebst Samarien und Idumia, seit 44 das ganze friihere jiidische 
Reich verwalteten, durch die lebhaften Beziehungen zum Westen und 
durch die wachsenden Bediirfnisse der Lebenshaltung, durch jiidi- 
schen Wandertrieb und Austausch mit der Diaspora eingefiihrt wurde, 
hat sich meist an der Oberflache der verfeinerten Ausseren Zivilisa- 
tion bewegt und auf die hdheren Schichten und die Stadte be- 
schrankt?. An Literaten und Diplomaten, welche die griechische 
Sprache beherrschten, hat es auch in Jerusalem nicht gefehlt; sie 
waren leicht aus dem Paldstina umgebenden Kranz _ hellenistischer 
Stadte und der dortigen Diaspora zu beziehen; die meisten tragen 
keine jiidischen Namen. Von hdherem geistigem Besitz der Griechen 
ist gewiB nichts in die Tiefen des jiidischen Volkes gedrungen, das 
unter der Leitung des Phariséismus von den Grunds&tzen strenger 
AusschlieBung alles Fremdlandischen und von Miftrauen gegen den 
Hellenismus* beseelt war. Vereinzelte griechische Elemente sind 


1) Herodes der Grofe baut mehrere Cisareen und andere Tempel aufier- 
halb des jiidischen Landes, in Jerusalem Theater und Amphitheater: Schiirer I 
S. 387 ff. AI 34. 60 ff.). 2) Schiirer II 57 ff., der unter anderem das Hin- 
dringen griechischer und lateinischer Lehnworter erértert (0. 8. 25). Vgl. auch 
seinen Registerband. S. 14 ff.; Mitteis, Reichsrecht und Volksrecht S .33 ff. (90); 
Th. Zahn, Hinleitung * IS. 24 ff., der im einzelnen den griechischen Einflufi sich 
zu ausgedehnt vorstellt. 3) Schiirer II 89 ff. zeigt, wie eingehende Kau- 
telen die Kasuistik der Schriftgelehrten fiir die Beritihrung mit dem Heidentum 
aufstellte. 
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der Theologie durch die Schriftgelehrten der Diaspora vermittelt 
worden. 

Sehr viel starker sind unzweifelhaft die Einwirkungen des Ostens 
gewesen, auf die hier nur kurz hingewiesen werden kann’. Was 
sagt allein die eine Tatsache, daf das Judentum seine eigene Sprache 
aufgegeben und nur noch im Gottesdienste als die heilige Sprache 
gebraucht hat! Die israelitische Kultur, die schon vor dem Exil kein 
autochthones Gewichs gewesen, sondern von fremden Elementen 
durchsetzt war, tritt uns in der Periode des Judentums besonders 
in den niederen Schichten der Religion, in Angelologie, Daimonolo- 
gie, Kosmologie und Eschatologie mit einer solchen Fille neuen 
Materials bereichert, in solcher fluktuierenden Bewegung des religié- 
sen Vorstellungslebens begriffen entgegen, daB wir der Berithrung 
mit fremden V6élkern den entscheidenden AnstoB zu dieser starken 
Umgestaltung und Mehrung des friiheren Besitzes zuschreiben miis- 
sen. Der EinfluB der innerasiatischen Kultur, den das Judentum im 
Exil erfahren hatte, setzte sich durch die lebhaften Beziehungen zu 
den babylonischen Gemeinden fort. Der in dieser Periode sich voll- 
ziehende Prozef der Konsolidierung zuerst der neuen Gemeinde und 
dann des Staates in der Makkabaerzeit ist Ahnlich wie bei der ersten 
Eroberung Kanaans neben der AbstoBung eine stetige Absorption 
fremder oder gemischter Bevélkerung durch den jiidischen Kern, 
eine fortschreitende Judaisierung, die, oft durch Blut und Eisen, 
eine Nation zusammenbringt und durch das starke Band der ritua- 
len Religion zusammenschmiedet?. Kein Wunder, daf trotz aller 
Strenge der religidsen Disziplinierung in diesem Volke die Rudimente 
der verschiedensten Glaubensformen fortleben, daB das Netz helle- 
nistischer Stadte mit ihrer oberflaichlichen westlichen Kultur und 
ihren starken semitischen Unterschichten (S. 18. 27), das Paldstina 
umschlieBt, daB ahnliche ins Herz des Landes eingesprengte Enklaven, 
daB8 Samarien, das vor und nach dem Magier Simon stets ein frucht- 
barer Boden fiir mancherlei. Mischbildungen gewesen ist, den so 
leicht bestimmbaren niederen Schichten des Glaubens eine Fiille 
neuer oder verwandter Vorstellungen zufiihren konnte. Die seit dem 
If Jahrhundert v. Chr. michtig vordringende Propaganda der inner- 
asiatischen Religionen, die in Syrien gerade einen starken religiésen 
GarungsprozeB schuf und sich mit griechischen Spekulationen durch- 
setzte, ist auch an dem Judentum nicht spurlos voriibergegangen 


*) Kine Uebersicht gibt A. Bertholet, Das religionsgeschichtliche Problem 
des Spitjudentums (Sammlung gemeinverstiindlicher Vortriige 55), Tiibingen 
1909 vgl. K. VII. und X 1; H. Duhm, Die bésen Geister im A. T., Tiibingen 1904. 
*) Vgl. auch Héschel, Palastina in der persischen und hellenistischen Zeit, Sieglins 
Quellen und Forschungen, Heft 5, Berlin 1903. 
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(K. X 1). Die Richtung auf das innere Leben, die der Pharisiismus 
der Frémmigkeit gab und die durch den Gottesdienst der Synagogen, 
der neben den Opferkult im Tempel trat, geférdert wurde, mufte 
zur Individualisierung der Anschbauungen und freieren Entfaltung der 
religidsen Vorstellungswelt fiihren. Wie schlicht und natirlich scheint 
die Frémmigkeit der Stillen im Lande gewesen zu sein, in der Jesus 
gro8 geworden ist. Daneben Kreise, die begierig auf geheimnisvolle 
Zukunftsoffenbarungen lauschen und sich an einem grotesken my- 
thologischen Apparate erbauen. Dann wieder die rigorose Askese 
des Taufers und jenes sonderbaren Heiligen, den Josephus’ Selbst- 
biographie (§ 11 Niese) uns schildert, das besondere Heiligungsstre- 
ben der essdischen Gemeinschaft, tiberhaupt eine starke Neigung, die 
Frommigkeit in engeren Kreisen zu pflegen. »Das Judentum war 
in dieser Periode so fruchtbar wie nie. Es war wie der Islam eine 
komplexe Erscheinung, voller Antinomieen, aufnahmefahig wie alles 
Lebendige, nicht systematisch, sondern nur historisch zu begreifen. 
Die Pedanterie und die strenge Disziplin beherrschte nur die Praxis, 
lieB aber auf dem Gebiete des Glaubens und der religidsen Vorstel- 
lungen eine merkwiirdige Freiheit bestehen, wenngleich gewisse 
Grundsatze nicht angetastet werden durften. Es muf eine grofe, 
bunte und anarchische Literatur dieser Art gegeben haben«?. 

So steht das jtidische Volk freilich mitten in der kulturgeschicht- 
lichen und religionsgeschichtlichen Entwickelung, deren Bedingungen 
wesentlich der Hellenismus geschaffen hat. Aber so sehr die Fort- 
bildung des Judentums und die Ausgestaltung seines geistigen Le- 
bens durch seine Verflechtung in die Vélkergeschichte und durch 
mancherlei fremde Einfltisse bestimmt ist, 148t sich doch an keinem 
Punkte mit Sicherheit nachweisen, daf der griechische Geist auf die 
sich reicher entfaltende innere Entwicklung des paldstinensischen 
Judentums einen tieferen Einflu8 ausgetibt hat. Die aus innerjiidi- 
scher Entwickelung nicht verstandlichen fremdartigen Ziige der es- 
sdischen Gemeinschaft lassen mit Wahrscheinlichkeit von aussen ge- 
kommene Ejinfliisse vermuten. Daf wir ihren Ursprungsort nicht 
sicher nachweisen kénnen, ist eine Erfahrung, die sich in der reli- 
gionsgeschichtlichen Erforschung dieser Periode oft wiederholt ; daf 
sie von den Orphikern ausgegangen seien, scheint mir eine unwahr- 
scheinliche und nicht gentigend bewiesene Hypothese zu sein’. Wie 


1) Wellhausen S. 297. 298. 2) Zeller hat diese auch von Schiirer IL 
S. 583 ff. angenommene Hypothese zuletzt in der Zeitschrift fiir wiss. Theol. 1899 
S. 195 ff. (= Kleine Schriften II 120 ff.) vertreten; s. dagegen Bousset S. 524 ff. 
Durch die von Josephus aufgetragenen hellenistischen Farben darf man sich 
hier wie in der philonischen Schilderung der Therapeuten (Jahrb. f. klass. Philol. 
Suppl. XXII S. 748 ff.) nicht téuschen lassen. Fiir Josephus sind ja auch die 
Zeloten eine philosophische Sekte. 
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das Christentum erst mit seinem Uebergange vom palistinensischen 
Boden in den Westen der Weltkultur sich zu erschliefen beginnt, 
so miissen wir das jiidische Mutterland verlassen und uns der 
jiidischen Diaspora zuwenden, um einen tieferen Einflub des Helle- 
nismus auf die Entwickelung des Judentums wahrzunehmen. 


2 HELLENISTISCHES JUDENTUM 


Ein Ueberblick tiber die Verbreitung des Judentums in der 
sriechisch-rémischen Welt, die jiidische Hellenisten stolz als Aus- 
sendung von Kolonien bezeichnen‘, kann hier so wenig gegeben wie 
die viel umstrittene Frage nach der Zeit der Gemeindegrtindungen 
in den hellenistischen Stidten und dem Anteil, der den ersten hel- 
lenischen Herrschern daran zugeschrieben wird’, erértert werden. 
Die aramadischen Urkunden der Nilinsel Elephantine werfen auf die 
Diaspora in Aegypten ganz neues Licht; sie lehren uns die Geschichte 
des jiidischen Kultes in Elephantine von 525—407 v. Chr. kennen *. 
Fir uns kommt hier vor allem Alexandria als die Kulturstétte in 
Betracht, wo der griechische Geist zwar keineswegs den einzigen, 
aber den starksten Einflu8 auf das jiidische Denken ausgetbt hat. 
Um die Mitte des III Jahrhunderts ist eine jiidische Diaspora in 
Aegypten, freilich auBerhalb Alexandrias, urkundlich bezeugt*. Der 
Schlu8, daB wir sie zu derselben Zeit also auch in Alexandria vor- 
auszusetzen haben, scheint mir wahrscheinlich, ihr Beginn in der 
ersten hellenistischen Zeit, in welche die jiidische Tradition ihn setzt, 
sehr moglich. Frthzeitig haben die Juden dort einen besonderen 


') S. Agrippa in Philos Leg. ad Gaium 36 p. 587 M. und dhnlich Philo 
In Flaccum 7 p. 524 M., De vita contemplativa 3 p. 474 M. *) Der kon- 
servativen Darstellung Schiirers LI S. 12 ff. steht z. B. die starke Skepsis 
Boussets 8S. 71 ff. gegeniiber. Die von Bousset S. 75 bezweifelte Ansiedelung 
von Juden in Lydien und Phrygien durch Antiochos UI scheint mir durch 
neue Funde durchaus bestiitigt zu sein; s. die S. 193% angefiihrte Literatur. 
Selbst wenn man die Anfiinge der LXX erst um 200 ansetzt, mufi man ein 
lingeres Bestehen der jiidischen Gemeinde in Alexandria voraussetzen. SN) TSe 
Schiirer IIT 25 ff. und E. Sachau, Aramiische Papyrus und Ostraka aus Ele- 
phantine, Leipzig 1911. *) Ueber jiidische Bethiiuser in Aegypten zur 
Ptolemierzeit s. Schiirer III 499. Besonders wichtig ist die aus der Zeit des 
Ptolemaios Euergetes I (247—222) stammende Inschrift aus Schedia (Ditten- 
berger, Orientis inscr. 726): bmép Bacrémg Itorepaton xat Bauctricong Bepevinys 
ABEAPT|S nal yovarKds xat tHY téexvWV Thy mpOGEDyHY Of "lovdator. ,Die Juden scheu- 
ten sich also nicht, ihr Bethaus zu Gunsten des Kénigs der Vélker zu weihen*. 
(Wilamowitz, Sitzungsber. der Akad. zu Berlin 1902, S. 1094.) Bei Dittenberger 
742 wird eine spitere Inschrift mitgeteilt, die eine Synagoge de peyatrw weiht, 
im Archiv fiir Papyrusforschung V 163 eine jiidische Weihung yom J. 29 v. Chr. 
VeP peyarm peyarm Shistw (die Doppelung ist agyptisch). 
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Kommunalverband mit eigener Verfassung gebildet, aber sich schwer- 
lich des yollen Birgerrechtes erfreut '. 

Sehr viel gréfer war fir das Judentum der Diaspora die Gefahr, 
sich selbst zu verlieren und vom Hellenismus yerschlungen zu wer- 
den. Hier trat ihm eine gar nicht verwandte und zum Teil hoch tiber- 
legene Kultur entgegen. Gewaltsamen und den Widerstand heraus- 
fordernden Hellenisierungsversuchen war es nicht ausgesetzt, wohl 
aber den leise und stetig wirkenden Beriihrungen des griechischen 
Geistes; es wurde durch den Gebrauch der griechischen Sprache 
schon in die fremde Anschauungsweise hineingezogen, durch den 
bestandigen unvermeidlichen Verkehr mit Nichtjuden zur Nichtach- 
tung vieler die AbschlieBung fordernder Gebote, zur Milderung der 
nationalen Vorurteile gendtigt. Da trotzdem das Judentum auch in 
der Diaspora seine Eigenart bewahrt und selbst, wo es von grie- 
chischen Ideen stark infiziert war, das nationale BewuBtsein kraftig 
betont hat, ist der straffen Gemeindeorganisation und dem engen 
Zusammenhange mit der Muttergemeinde, wie er auch in der plan- 
maBigen und einheitlichen Opposition gegen die christliche Mission 
hervortritt, zuzuschreiben?. Das Judentum war schon in sich zu sehr 
gefestigt, um in der Mischung der Vélker sich zu verlieren. Daf es auch 
seinerseits auf fremde Religionen eingewirkt hat, zeigt eine religidse 
Mischbildung in kleinasiatischen Konventikeln, die den b:oto¢ oder auch 
xvptog verehrten, in dem Sabazios und xtoerog LaSawd zusammenge- 
flossen waren. Aehnliche jiidisch beeinfluBte Vereine finden sich im 
bosporanischen Reiche*. In Athribis (im Siiden des Delta) weihen 
Juden und der Kommandant der Gendarmerie zu Ehren des Agyp- 
tischen K6nigspaares eine meocevy7 dem ted¢ bdtotos. Die Benennung 
des Gottes legt auch hier den Gedanken einer Mischbildung nahe, 
und der Hauptmann scheint doch nicht Jude gewesen zu sein*. Der 
judische Verein der Therapeuten in Aegypten ist wahrscheinlich 
unter Mitwirkung fremdartiger Einflisse entstanden’. Aber Entstel- 
lung oder Preisgabe des echt jiidischen Gottesglaubens war jeden- 
falls eine seltene Ausnahme und nur bei versprengten Splittern des 


+) §. U. Wilcken, Zum alexand. Antisemitismus, Abh. der phil.-hist. Klasse der 
Sichs. Ges. der Wiss. XX VII 787. 2) Der lebhafte Austausch der Schriften 
wird z. B. durch den Eingang von Sirach und Il Makk und die Subskription von 
Esther bezeugt. 5) Cumont, Les religions orientales S. 95 ff, Supplément 
a la revue de instruction publique en Belgique 1897 und Comptes rendus de 
VAcad. des inscriptions et belles lettres 1906 S. 63 ff., wo die Malereien des 
Grabes des Vincentius (s. Bilderanhang) aus dieser Mischbildung erklirt werden, 
Publications du Musée Belge, Revue de Philologie classique Nr. 11 S. 55—60; 


Schiirer UI 24. 174. *) §. Wilamowitz a. a. O., Dittenberger, Orientis 
inser. 96, Schiirer II 500 II 43. 182. 5) §. Wendland, Jahrb. f. klass. Philol. 
Suppl. XXII. 


Lietzmann, Handbuch z. Nenen Test. I, 2, 3. 13 
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jiidischen Volkes, die alle Fuhlung mit dem Kern verloren hatten, 
moglich. Der jiidische Tempeldienst im Agyptischen Leontopolis 
trug schismatischen, nicht haretischen Charakter und ist zu immer 
groferer Bedeutungslosigkeit herabgesunken. 

Aber auch die strenge Bewahrung der nationalen Religion gab 
die Freiheit einer weitgehenden Anpassung an die umgebende Welt, 
wenn nur der prinzipielle Unterschied aufrecht erhalten wurde. Die 
jiidischen Gemeinden sind, wie die christlichen spater, teils nach 
dem Muster antiker Kommunalverfassung teils nach dem Vorbilde 
antiker Genossenschaften und Religionsvereine organisiert worden. 
Gebriuche der Bestattung und Wendungen der Grabschriften sind 
wie bei den Christen vielfach heidnischer Sitte entlehnt worden. 
Die antike Form der Freilassung durch einen Scheinverkauf an den 
Gott finden wir bei den Juden in Pantikapfium (Kertsch) wieder’. 
Und vor allem in den niederen Regionen des Glaubens finden wir 
einen lebhaften Austausch, wie er sich unter 4hnlichen Bedingungen 
der Vélkermischung stets vollzieht und auch im palastinensischen 
Judentum nur unter der Einwirkung anderer Faktoren festgestellt 
ist (S. 190). Jiidische Gottes- und Engelnamen sind in die profane 
Zauberliteratur eingedrungen, auch dort haben Salomon und Moses, 
Jannes und Jambres etwas gegolten?. Wir haben aus der Zeit um 
100 v. Chr. Steine aus Rheneia, dem Begrabnisplatz der Bewohner 
von Delos, die tév Sedov tov bdiotov, tov xbetov THY TYEULATUWY xal TAONS 
oapxos zur Rache einer an zwei Madchen, Heraklea und Marthine, 
begangenen Mordtat anrufen am heutigen Tage, an dem sich jegliche 
Seele unter Flehen demiitigt, d. h. am grofen Versdhnungstage. 
Diese Rachegebete sind aus Wendungen der LXX zusammengesetzt, 
zeigen aber daneben manche Anpassungen an griechische Art*. Aus 
dem III Jahrhundert n. Chr. besitzen wir eine jener vielen zu Be- 
schworungen vergrabenen Bleitafeln, aus Hadrumetum in Afrika: sie 
enthalt die Beschwoérung eines abgeschiedenen Geistes, der Urbanus 
der in ihn verliebten Domitiana zufiihren soll. Der erste Verfasser 
der Devotion mu8 Jude gewesen sein; denn der Gott, dessen Macht 


aufgeboten wird, enthalt lauter jiidische, der LXX entnommene At- 
tribute *. 


*) S. zu dem allen Schiirer TIS. 71 ff., 16 ff.. 93 ff. Sehr lehrreich ist die Inschrift 
der cilicischen Laffattotat bei Dittenberger Or. 573 (Schiirer III 167). Aus einer 
Inschrift wissen wir, daf} milesische Juden das Theater besuchten; s. Deifimann, 
Licht v. Osten” S. 336 ff. — Einige Beispiele fiir den Gebrauch des Wortes ovvaywy7) 
von heidnischen Gemeinden s. bei Deifimann, die Urgeschichte des Christentums 


im Lichte der Sprachforschung, Tiib. 1910 S. 363, *) O. S. 163. 174, Schiirer 
I S. 410 ff. *) A. Deifimann, Philol. LXI S. 252 ff. (abgedruckt in D.s 
Licht vom Osten? S. 315 ff.). *) Derselbe, Bibelstudien, Marburg 1895 


S. 23 ff. Hin ahnliches jiidisches Stiick auch im grofen Pariser Zauberbuch: 


Mischbildungen. Antike Urteile iiber das Judentum 195 


Die Beachtung, die das mit so wunderbarer Kraft vorwirts 
drangende und doch so zh in seiner Eigenart sich behauptende 
Judentum der Diaspora und seine Propaganda fand, pragt sich in 
der Fille antiker Zeugnisse und Urteile deutlich aus‘. Gebildete 
Heiden haben sich vielfach giinstig tber den jiidischen Gottesdienst 
ausgesprochen und ihm einen philosophischen oder gar pantheisti- 
schen Charakter zugeschrieben?. Offenbar riickte der Monotheismus 
und die bildlose Gottesverehrung fir ihr Gefithl den jiidischen Glau- 
ben der Religion der philosophischen Aufklarung nahe, und auch 
die Art, wie gebildete Juden ihre Religion darstellten, mochte diese 
Auffassung bekraftigen. Noch Varro und Strabo, beide wohl von 
Poseidonios beeinfluft, 4uBern sich Ahnlich. Aber solche Sympathie- 
bezeugungen treten zuriick hinter dem Antisemitismus, der minde- 
stens seit dem Anfang des I Jahrhunderts v. Chr. die Literatur und 
das volksttimliche Empfinden beherrscht. Er ist die Antwort auf 
die Erfolge der jiidischen Propaganda und zum Teil nur eine Aeus- 
serung der allgemeineren gegen die orientalische Invasion sich er- 
hebenden Reaktion (S. 33). Josephus hat uns bedeutende Reste der 
besonders in Alexandria gepflegten antisemitischen Literatur erhal- 
ten‘. Die bildlose Gottesverehrung und die in der Verachtung frem- 
der Religionen sich offenbarende Gottlosigkeit, die durch sonderbare 
Gebrauche geférderte soziale Absperrung, der darin zutage tretende 
MenschenhaB und Hochmut, der um so unberechtigter ist, als die 
Juden fiir die Kultur nichts geleistet haben — das etwa sind die 
wesentlichen Vorwiirfe, die der Ha8 der Antisemiten ihnen vorhalt, 


Dieterich, Abraxas S. 138 ff. Vgl. auch Wiinsch, Antike Fluchtafeln (0. S. 134) 
Nr. 4. — Die Verwendung der Bibel zu Zauberzwecken auch bei den Christen 
wird jetzt erlantert durch die in Rhodos gefundene Bleirolle mit dem 80. Psalm, 
die im Weinberge vergraben war, um dessen Gedeihen zu sichern. Julius 
Afrikanus rat, auf die Weinfasser das Psalmwort zu schreiben: ‘SSchmecket und 
sehet, wie freundlich der Herr ist’. S. Hiller von Girtringen, Sitzungsber. der 
Akad. zu Berlin 1898 S. 582 ff. (Dieterich, Mithrasliturgie S. 28). — Wie schwer 
oft die Scheidung der Elemente ist, zeigt der Streit um den heidnischen, christ- 
lichen oder jiidischen Ursprung der Angelossteine von Thera: S. Hiller von 
Gartringen, Jahresbericht fiir Altertumswiss. CX VIII 1903 S. 163. 1) S.. die 
ntitzliche Sammlung von S. Reinach, Textes d’auteurs grecs et romains relatifs 
au judaisme, Paris 1895. 2) So schon Theophrast und Klearch, die Schiiler 
des Aristoteles: Schiirer III S. 156; Reinach S. 8. 11, ebenda Megasthenes S. 13, 
Hekataios S. 16, Hermippos S. 39, Autor Ilepi thovug S. 114. 3) Ueber Varro 
vgl. o. S. 1411, Strabo p. 760. 761 (S. 99. 242 Reinach). Ich zweifle, ob man 
wegen des Stiickes S. 56 Reinach Poseidonios mit Recht zum Antisemiten 
macht (doch s. Josephus C. Apion. II § 79). Pos. gibt dort nur Relation, nicht 
eigenes Urteil. *) Schiirer III 528 ff., Bousset S. 87 ff., P. Kriiger, Philo 
und Josephus als Apologeten des Judentums, Lpz. 1906 S. 1 ff. Die Beilagen 
zu I Thess. 215.16 S. 40f. 
Tse 
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von den boshaften Fabeln zu schweigen, die erst dieser Hab erzeugt 
hat; wirtschaftliche Interessenkampfe haben den Gegensatz vielfach 
verschirft!. Die apologetische Tendenz der Juden hat der Versuch- 
ung nicht widerstehen kénnen, dem Zerrbilde gegeniiber ein Ideal 
des Judentums zu zeichnen, das nur durch Anpassung an hellenisti- 
sche Anschauungen und noch mehr durch Verschweigen von cha- 
rakteristischen Sonderziigen die Haltlosigkeit und Nichtigkeit jener 
Vorwiirfe erweisen konnte. 

Wohl schon unter Ptolemaios Philadelphos wurde die Thora ins 
Griechische iibersetzt, und seitdem haben jiidische Gelehrte an der 
Uebersetzung der anderen heiligen Schriften gearbeitet. In zwei 
Generationen seit der Ansiedelung der Juden in Alexandria ist also 
die sprachliche Hellenisierung schon so weit fortgeschritten, da$ man 
sich in der Synagoge zum Gebrauch des Surrogates an Stelle des 
heiligen Textes bequemen muf. Denn daf die Uebersetzung aus gottes- 
dienstlichen Bedirfnissen, nicht zunachst aus der Absicht der Propa- 
ganda hervorgegangen ist, scheint sicher. Die Umwandlung der Bibel 
in ein hellenistisches Buch ist fiir die Ausweitung der jiidischen 
Ideenwelt von gréBter Bedeutung’; durch sie ist ein wichtiges In- 
strument jiidischer und christlicher Propaganda geschaffen worden. 
An die Arbeit der Uebersetzung knipft dann bald die der Bereiche- 
rung und Erganzung der heiligen Schriften. Die wertvollen Sticke, 
die sich unter dem Schutze der griechischen Bibel erhalten haben, sind 
literarhistorisch noch gar nicht in dem rechten Zusammenhange be- 
handelt worden*®. Da haben wir Gebete und Erbauungsbiicher, vor 
allem volkstiimliche Geschichten, darunter solche Prachtstiicke, wie 
den Redestreit der Pagen im griechischen Esra 3—5c*, die Audienz 
der Esther, Susanna. Griechisch von Anfang an konzipiert, zeigen 
sie, wie orientalische Geschichten ins Hellenistische tibertragen wer- 
den und verraten doch orientalische Erfindung in dem Pomp, zu 
dem sich der Ton oft erhebt (S. 180)°. Auch die verschiedenen Re- 


1) S. Wilcken a. a. O. *) Deifimann, Neue Jahrb. XI S. 161 ff. 
*) Schiirer IIIS. 442 ff. gibt eine Uebersicht iiber diese in Kautzsch’ Apokryphen 
tibersetzten und erliuterten Stiicke. 4) S. R. Laqueur, Hermes XLVI 168 1. 


5) Judith und Tobit gehéren natiirlich auch hierhin, nur daf in ihnen orientali- 
scher Geist und jiidisches Empfinden stirker hervortritt. Fiir Judith nimmt man 
ein aramiisches Original an; als Parallelen kann man die in meiner Schrift De 
fabellis antiquis, Gétt. Programm 1911 S. 18.19 erwiihnten Geschichten von weib- 
lichen Retterinnen vergleichen. Aber auch die griechisch koncipierten Geschichten 
kénnen éinst aramiisch erzihlt sein. Vergleicht man all diese Geschichten mit 
Ruth, wohl dem einzigen Buche der Gattung, das, durch Gunkel, eine rechte 
Wiirdigung der Form gefunden hat, so beobachtet man, daf die alte késtliche 
Naivetit der Erzihlung doch schon oft der Berechnung und dem Raffinement ge- 
wichen ist. — Fiir das Wandern der Geschichten gibt ein lehrreiches Beispiel das 
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zensionen dieser Stiicke zeugen noch zum Teil von der Verwilde- 
rung, der solche volkstiimliche Literatur unterworfen zu sein pflegt. 
Diese Geschichten haben, wenn man einige jiidische Farben ab- 
nimmt, die Marken einer bestimmten Zeit und eines bestimmten 
Volkes abgestreift, wie ja auch ihr Ursprungsort zum Teil zweifel- 
haft ist; es treten in ihr neue Motive auf, die in der Erzahlungs- 
literatur vieler Vélker verbreitet sind. Die Zusitze zu Esther fiigen 
Urkunden ein, wie sie jetzt unter Einflu8 der hellenistischen Historie 
bei den Juden Mode werden; und da tritt ein starker Einschlag des 
hellenistischen Hof- und Kanzleistiles deutlich hervor. Stoffe und 
Motive griechischer Novellistik dringen jetzt auch in die Haggada ein‘. 
Fir den Austausch der Volker (S. 39 f.) ist die Geschichte des Achi- 
karbuches ein typisches Beispiel. Die Juden in Elephantine lasen 
ein aramaisches Volksbuch, das Geschichte, Spriiche, Fabeln des 
weisen Achikar enthielt?. Im Buche Tobit wird die Achikarge- 
schichte benutzt und als bekannt vorausgesetzt®. In der hellenisti- 
schen Zeit ist Achikaros den Griechen bekannt, und wie das Volks- 
buch in viele orientalische Sprachen iibersetzt ist, so ist Achikars 
Geschichte und Weisheitslehre auch in die griechischen Volksbiicher 
von Aesop eingedrungen. 

Jene hibschen noch von einheitlichem Stilgeftiihl getragenen Er- 
zahlungen mit ihrem volkstiimlichen Tone sind erfreulich, und wir 
witinschten nur viel von den Geschichten, die damals aus dem Orient 
in den Westen gewandert sind, in relativ so originaler Form zu be- 
sitzen. Dagegen fallt stark ab, was griechische Juden in bewuSter 
Konkurrenz mit den hellenistischen Literaturformen geschaffen haben. 
Das Aergste war die Reproduktion der heiligen Geschichte in epi- 
scher und dramatischer Form. Aber auch die Nachahmung der 
hellenistischen Historie und die Umgestaltung der eigenen Geschichte 
nach ihren MaBstaében war wenig glticklich. Ich hebe einige Bei- 
spiele heraus. Gegen das Ende des III Jahrhunderts stellt Demetrios 
das chronologische und genealogische Geriist der israelitischen Ge- 
schichte fest. Mit peinlicher Genauigkeit verwertet er alle biblischen 
Angaben und kennzeichnet die eigenen zu der Erganzung der Licken 
der Tradition aufgestellten Kombinationen als solche. Griechische 
Forschungsmethode ist hier auf einen ihr zum Teil sehr widerstre- 
benden Stoff angewendet, Problemstellungen und Lésungen sind in 
griechischer Art angeknitipft*. 


zuletzt von GreSmann behandelte salomonische Urteil (Deutsche Rundschau 
XXXIII Febr. 1907 S. 175 ff.), vgl. Bousset S. 564 ff. und Wendland a.a. O. S. 17. 
1) Wendland a. a. O. S. 17. 18. 2) Sachau a. a. O. (0. 8.192%). Ssh ds 
Miiller und R. Smend (0. 8. 1871), Schiirer III 247 ff. 4) 221, 13 dianopetodar b¢ 
293, 7 émbytetv 6€ tva, ich zitiere nach Freudenthals Alexander Polyhistor, 
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Sehr viel freier und mit bewufter Tendenz bewegt sich die 
Phantasie des Eupolemos (um 150) in den uns erhaltenen Resten 
seiner Schrift tber die Kénige in Judéa. Ausschmiickungen der 
biblischen Erzihlung, starke Uebertreibungen, eigene Erfindungen 
kennzeichnen, wie Freudenthal im einzelnen gezeigt hat, die pane- 
gyrische und apologetische Tendenz. Uns geht hier nur die Be- 
nutzung hellenistischer Farben und Motive an. Wenn die dann von 
Phéniziern und Griechen tibernommene Buchstabenschrift auf Moses 
zuriickgefiihrt wird, so zeigt sich hier das von den Juden reich ent- 
wickelte! griechische Verfahren, die Kulturgeschichte in der 4usseren 
Folge von eveyjat« darzustellen und diese an bestimmte Namen zu 
heften. Wenn die griechische Reihe von Erfindern nun durch eine 
jiidische ersetzt wird, so ist das die Antwort der jiidischen Apolo- 
getik auf jenen Vorwurf, daB die Juden nichts fiir die Kultur ge- 
leistet hatten. Den in der Chronik berichteten Briefwechsel zwischen 
Salomo und Suron (= Hiram) bearbeitet Eupolemos mit gréBter 
Freiheit und gibt ihm sein eigenes stilistisches Gepraige, wie es die 
profanen Historiker tun, fiigt auch zwei nach demselben Schema 
geformte Briefe des Salomon und Uaphres hinzu. Beide Briefpaare 
sind in den konventionellen Formen des hellenistischen Briefstiles 
abgefaBt?. Auch die fremden Kénige bezeugen dem Gott, den Sa- 
lomo unbestimmt den gré8ten benennt, ihre Achtung. Und wenn 
Uaphres David riihmt als dedoxpwacpévog Ond tyArxobtov teod, Suron 
von der Erwahlung Salomos durch Gott (edAoyytd¢ 6 Dedc, O¢ etdeto) 
redet, so ist die Sprache der Agyptischen K6nigsinschriften benutzt; 
s. Beilagen 2. 10. Wenn endlich Salomon dem Hiram eine goldene 
Saule schickt, die dieser dem tyrischen Zeus weiht, so scheint dem 
Autor eine Angleichung seines Gottes an Zeus vorzuschweben, wie sie 
uns noch bei jiidischen Hellenisten begegnen wird. Die etymologische 
Spielerei, die Jerusalem als lepov Yodonmvosg erklart, hat ihre Analogie 
in der dem Griechen unbedenklichen Herleitung fremder Namen aus 
der eigenen Sprache ®. 


Breslau 1875, Neuere (Bousset S. 9. 22) setzen Demetrios wie Eupolemos spiiter 
an. Fiir meine Betrachtung ist die chronologische Streitfrage von geringer 
Bedeutung. ") Freudenthal S. 117 Anm. — Die lebhafte Beschiiftigung der 
Griechen mit den Traditionen tiber cipyjpate ergibt sich aus dem Niederschlage in 
der Fiille der uns noch erhaltenen Kataloge; s. Kremmer, De catalogis heurematum, 
Leipzig 1890. Die Christen benutzen spiiter diese Literatur, um die Barbaren 
liber die Griechen zu erheben. *) S. Mendelssohns Probe der Aristeas- 
ausgabe, Dorpat 1897. Aus Benutzung derselben konventionellen Formen er- 
Kliren sich die von Freudenthal S. 110 hervorgehobenen Beriihrungen mit 
Aristeas, *) Griechische Etymologien igyptischer Gitternamen z. B. bei 


Plut. De Iside 2. 14. 29. 60. 61. Analoges aus Philo und Josephus bei Freuden- 
thal S. 120 Anm. 
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Mit einer Skrupellosigkeit, die vor véllig schwindelhaften Er- 
findungen nicht zuriickschreckt, Agyptische und biblische Geschichts- 
traditionen vermengt, behandelt Artapanos die Geschichte seines 
Volkes ganz nach dem Schema und den Gesichtspunkten der helle- 
nistischen Urgeschichte. Wie dort die Gétterkénige (S. 119. 121), so 
lehrt hier Abraham die Astrologie*. Der kluge? Joseph und Moses wer- 
den nach Art der wohltatigen und erfinderischen K6énige der euhe- 
meristischen Historie gezeichnet. Moses, d. i. Musaios, der Lehrer 
des Orpheus, macht die niitzlichsten technischen Erfindungen und 
entdeckt die Philosophie, teilt Aegypten in Distrikte, zeigt sich auch 
als gewaltigen Kriegshelden*. Und auch der tibliche Schlu8 der 
hellenistischen Kénigsgeschichte, die Apotheose, fehlt nicht. Die 
dankbaren Untertanen lieben ihn und die Priester erheben ihn unter 
die Gétter*, nennen ihn Hermes®. Und wie in der hellenistischen 
Urgeschichte die spateren Herrscher ihre Vorfahren vergéttern, so 
fihrt hier Moses den Kult seiner Mutter Merris ein®. Ja der reli- 
gidse Synkretismus greift so weit, da8 der jiidische Autor, vielleicht 
beflissen jenen Vorwurf der Verachtung fremder Religionen abzu- 
wehren, selbst die Begriindung der religiésen Institutionen Aegyp- 
tens seinem Volke meint als Ruhmestitel zuschreiben zu sollen. Die 
Erzvater stiften agyptische Heiligtiimer, Moses fiihrt die verschiede- 
nen Kulte der 36 Agyptischen Distrikte und auch Tierdienst’ ein; 
der Atiologische Anla8 der Institutionen wird zum Teil noch ange- 
geben. Der Verfasser gibt ein fiir uns singulaéres Beispiel® jiidi- 
schen Eingehens auf den religidsen Synkretismus, das die Richtung, 


1) Vgl. Firmicus Maternus, Math. IV 18, 1 Vettius Valens II 28. 29, Schii- 
rers Register, Astrologie. Die besondere Riicksicht auf Aegypten erklart sich 
auch aus der allgemeinen Hochschiatzung seiner Kultur (S. 38 ff. 152). 2) 232, 2 
cuvécet “ab @povijcer Oteveyxdovta, wie es oft auch in euhemeristischer Historie 
lautet. 3) Selbst die Liebe der Feinde gewinnt er sich: 233, 27, vgl. 
fee dle 4) 233, 12 isodéon twig xata&wdévta, ein tiblicher hellenisti- 
scher Ausdruck. 5) Nach Hermes-Tot wird das Bild des Moses ge- 
zeichnet, s. Freudenthal S. 153 ff. und H. Willrich, Judaica 8. 111 ff. Die ‘tibliche 
Etymologie von ‘Eppijg findet sich 233, 13. S. 235, 16 ff. begegnet die Vor- 
stellung von der Zauberkraft des rechten Gottesnamens. Die Personalbe- 
schreibung des Moses 236, 29 ist in der Manier der bekannten Papyrussignale- 
ments gehalten (0. S. 51). Die Herleitung der Beschneidung von den Juden 
ist die Umkehrung der griechischen Annahme ihres agyptischen Ursprunges 
(Archiv fiir Papyrusforschung II S. 29). 6) Freudenthal 8. 154. *) Ueber 
den Abscheu, den sonst die jiidischen Hellenisten gegen ihn aufiern, s. Freu- 
denthal S. 147 Anm., Jahrb. Suppl. XXII S. 707. 8) Kleodemos-Malchos 
beschrinkt sich in dem kurzen Bruchstiick S. 230 darauf, Israel in die grofen 
Vélkerschicksale einzubeziehen und ihm woméglich eine fiihrende Rolle zuzu- 
weisen. Hin starker religiéser Synkretismus wiirde sich mit seiner Pseudo- 
historie wohl vertragen. Freudenthal halt ihn freilich fiir einen Samaritaner. 
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in der sich diese Denkweise bewegt, weiter verfolgt, als es sonst 
geschieht. 

In dem uns durch Alexander Polyhistor erhaltenen Stick eines 
samaritanischen Historikers werden die Traditionen der verschie- 
densten Volker in willkirlicher Harmonistik verflochten’. Der 
Turmbau zu Babel wird auf die Giganten zurtickgefiihrt. Henoch- 
Atlas hat die Astrologie erfunden, Abraham bringt die Astrologie 
und andere Weisheit aus Babylonien zu den Phoniziern und Aegyp- 
tern, deren Anspriiche auf Erfindung der Astrologie zuriickgewiesen 
werden. 

Die Mehrzahl der von uns betrachteten jiidischen Schriften sind 
nahe verwandt jener hellenistischen Literatur, die Kultur und Ge- 
schichte fremder V6lker den Griechen verstandlich machen will. 
Freilich sind es dort meist geborene Griechen, welche die natirliche 
Neigung nicht tiberwinden kénnen, das Fremde unwillkirlich der 
eigenen Vorstellungswelt anzupassen und so ein durch griechisches 
Kolorit entstelltes Bild zu zeichnen. Hier sind es Juden, die, er- 
griffen von dem Eindruck griechischer Kultur und Wissenschaft, ihre 
eigenen Traditionen der hellenistischen Vélkergeschichte in Ahnlicher 
Weise einzuordnen bemutht sind, wie die Romer ihre Vorgeschichte 
nach dem Vorbilde griechischer Mythenkreise umgestaltet und in 
Beziehung mit den alteren Kulturvélkern gesetzt haben (S. 138 f.). Die 
ersten jiidischen Versuche einer hellenisierenden Umarbeitung der alten 
Geschichte sind allen Gefahren erlegen, denen die ersten kindlichen, 
dazu nicht einmal spontan erzeugten, sondern von aufen angeregten 
Ansatze historischer Forschung ausgesetzt sein muBten. Sie leiden, 
jeder in seiner Art, an mannigfachen Fehlern, die ungenaue Kennt- 
nis der Quellen und ihre Ueberschatzung, duBerlich angelernte Me- 
thode, vorschnelle Kombination, apologetische Tendenz und leicht 
erregbare Phantasie mit sich bringen. Und hatten sie sich selbst 
von allen diesen Fehlern freihalten kénnen, so wiren sie schon 
daran gescheitert, daB sie sich romanhafte Darstellungen der Urge- 
schichte der Vélker zum Muster nahmen, die Staatenorganisation, 
Kultur, Vorstellungswelt der hellenistischen Zeit in die Vergangenheit 
hineintrugen und wilikiirliche Konstruktionen einer phantastischen 
Pseudohistorie waren ®. 

Im Grunde bewegte sich diese Umarbeitung der biblischen Ge- 
schichte in denselben Bahnen, die der haggadische Midrasch schon 


‘) Ueber das einzelne vgl. Freudenthal S. 82 ff. Bousset S. 22 halt Eu- 
sebius’ Angabe, daf} Eupolemos Autor des Hauptstiickes sei, fiir glaubwiirdig. 
*) Ueber den Einflu®B, den besonders Hekataios (S. 116 ff.) ausgetibt hat, s. J. 
Geffcken, Zwei griechische Apologeten, Leipzig 1907 S. X ff. Erst benutzte man 
ihn, dann filschte man unter seinem Namen. 
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lange verfolgt hatte; der Inhalt der heiligen Schriften wird nach den 
Bediirfnissen und dem Geschmack der spiteren Zeit umgestaltet, 
breiter ausgefihrt und phantastisch ausgeschmiickt, wie es die Alte- 
sten Zeugen der paldstinensischen Haggada, das Buch der Jubilden 
und die Testamente der Patriarchen, auch, der pseudo-philonische 
Liber antiquitatum! zeigen. Das Neue ist nur, da8 in den Prozef 
der bestandigen Erweiterung und Bereicherung des Stoffes jetzt hel- 
lenistische Motive hineingezogen werden. Babylonisch-palistinen- 
sische und hellenisierende Exegese muB lange Zeit in lebhaftem Kon- 
takte und Austausch gestanden haben. Nur so erklirt es sich, daB 
in der genannten Literatur, bei Philo und Josephus, in vereinzelten 
Beziehungen des Neuen Testamentes, im Talmud und Midrasch ein 
gewisser Grund gemeinsamen haggadischen Besitzes sich nachweisen 
14Bt, daB es auch in den vom Hellenismus gar nicht direkt berihr- 
ten Quellen an Vorstellungen und Traditionen, die urspriinglich nur 
auf hellenistischem Boden gewachsen sein kénnen, nicht fehlt®. Die 
mehrfach beobachtete Abhangigkeit des Philo und Josephus von den 
durch Alexander Polyhistor geretteten jiidisch-hellenistischen Sticken 
notigt zu der Annahme, daf diese Abhangigkeit sehr viel weiter geht, 
als das wenige, was uns von 4lterer Literatur zufallig erhalten ist, 
erkennen lat. Und zwischen dem Jahre 40 v. Chr., wo der Poly- 
histor sein Werk verdéffentlichte, und Philo hat gewif auch die 
judisch-hellenistische Produktion auf diesem Gebiete nicht geruht; 
denn der Synagogenvortrag erhielt diese Geschichtsbehandlung stets 
lebendig und fiihrte bestandig zu literarischen Niederschlagen. 

Die sp&tere hellenistische Literatur lehrt, daB die bedenklichsten 
Auswiichse der hellenisierenden Richtung, die willktirliche Konta- 
mination der heiligen mit der profanen Geschichte und vor allem 
das Paktieren mit dem Polytheismus, keine rechte Resonanz gefun- 
den haben und auch in der Entwickelung des Judentums der Dia- 
spora ausgeschieden sind*. Die jiidische Sibylle (III 218 ff.) betont, 
wie das Buch der Jubilden 12, 15 ff. und Philo, Abrahams entschie- 


1) Kine Uebersicht tiber die ganze in Betracht kommende Literatur bei Bous- 
set S. 14 ff. 49. 2) Freudenthal S. 66 ff., Schiirer II S. 400 ff. Die hellenistischen 
Hinfltisse auf die Haggada bediirfen einer Untersuchung. Ebenso miissen die 
Juristen den hellenistischen Elementen der Halacha nachgehen. Hellenistischer 
Hinflu® ist wie schon in der Terminologie der LXX, so besonders in den Gesetzes- 
paraphrasen des Philo und Josephus deutlich wahrzunehmen, was B. Ritter, Philo 
und die Halacha, Lpz. 1879 nicht beriicksichtigt hat. Wer, wie ich, auf dem 
Gebiete der talmudischen Literatur véllig Laie ist, findet fiir Josephus wert- 
volle Nachweise in der von Th. Reinach veranstalteten franzésischen Ueber- 
setzung, Oeuvres complets de Joséphe, Paris 1900 ff. und in der von L. Cohn 
herausgegebenen deutschen Uebersetzung Philos 1 HU Breslau 1909. 1910. 
8) Lehrreich ist Josephus’ Verhiltnis zu Artapanos, s. Freudenthal S. 169 ff. 
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dene Abkehr von der Astrologie (s. dagegen S. 199. 200). Zwar er- 
klart Aristeas in einem fingierten Gesprich dem Kénige Ptolemaios 
(§ 16), daB die Juden denselben Gott verehren, wie alle Menschen 
und auch die Griechen, die ihn nur mit anderem Namen Zeus nen- 
nen, und Ptolemaios bekennt, diesem gréBten Gott seine Herrschaft 
zu verdanken (§ 37, 19, vgl. S. 195. 198). Aber trotz dieser An- 
passung macht Aristeas dem Polytheismus keine Konzessionen, und 
Eleazar bekimpft bei ihm aufs Scharfste die euhemeristische Ver- 
gétterung von Menschen, die niitzliche Erfindungen gemacht haben, 
als die hellenische Religionsform, und den Agyptischen ‘Tierdienst 
(§ 185—138)'. 

Eine ausgefiihrte Polemik gegen die heidnischen Religionsformen 
enthalt die Weisheit Salomos (K. 13. 14). Sie wendet sich gegen 
die, welche, tiber dem Geschépf den Schépfer vergessend, Elemente 
und Gestirne vergéttern. Sie bek&ampft mit wachsender Leidenschaft 
die Verehrung der Bilder, die doch menschlicher Hande Werk und 
aus totem Stoff, Gold, Silber, Stein, gefertigt sind, und die Vergétte- 
rung verstorbener Menschen. Auch der Agyptische Tierdienst wird 
11/15, 12 24, 15.18 bertihrt. Wie Jes. 44 12 ff.; Jer. 103s—s laBt der 
Autor vor unseren Augen in der Werkstatt die G6tzenbilder allmah- 
lich entstehen, hat aber daneben von der Polemik griechischer Phi- 
losophen gegen den Polytheismus manche Anregungen empfangen ?. 
Aber auch das Fremde weif er in den abstrakte Deduktionen ver- 
schmahenden Stil der jiidischen Spruchweisheit umzusetzen, wenn 
er z. B. 1415 zur Bestreitung der Menschenvergétterung den kon- 
kreten Fall einftihrt, da8 der durch den Tod des Sohnes gebeugte 
Vater in der Einfithrung des Kultes des Verstorbenen seinen Trost 
sucht *. 

Die festen Formen der jiidischen Apologetik in der weiteren 
Entwickelung ihres Kampfes gegen den Polytheismus, ihre Abhingig- 
keit von der philosophischen Tradition und ihr EinfluB auf die 
christliche Polemik werden im letzten Kapitel geschildert werden. 
Neben dem Angriff geht die Verteidigung in mancherlei Formen ein- 
her. — Die Geschichte und Legende der Vergangenheit wird vielfach 
mit aktuellen apologetischen Tendenzen behandelt. Hatte der he- 
braische Verfasser von I Makk. die Geschichte der Erhebung im 
hasmonaisch patriotischen Sinne geschrieben, so wird sie im II Makk., 


‘) Ueber Aristeas’ Abhiingigkeit von hellenischen Vorbildern s. Geffcken 
S. XXIV. *) S. Geffcken S. XXII. *) Vgl. z. B. die 2389/8 er- 
folgte Vergétterung der als Kind verstorbenen Tochter Ptolemaios des III: 
Dittenberger Orientis inscr. 56, 46—75. Reitzenstein, Zwei religionsgeschichtl. 
Fragen S. 110 vergleicht passend Fulgentius Mitol. I 1 p. 15, 21 ff. Helm und 
Minucius Felix 20, 5. 
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einer Epitome aus dem Werke des Jason von Kyrene, von pharisiisch 
geistlichem Standpunkt mit reichlichem legendarischen und rheto- 
rischen Schmuck behandelt!. Ja wie hier die Phantasie in Ausma- 
lung der Martyrien schwelgt, so enthalt III Makk. die phantastische 
Dichtung einer zum Triumph des Judentumes fiihrenden Verfolgung 
durch Ptolemaios Philopator?; verbreitete Motive sind hier in eine 
neue Situation eingetragen. Zusammenfassungen jiidischer Gesetze 
werden gegeben, die in Auswahl, Annaiherung an verwandte grie- 
chische Sittenregeln und Anschauungen, Ausscheidung der nationa- 
len, den Heiden unverstaindlichen oder ansté8igen Besonderheiten 
die panegyrische Tendenz deutlich verraten®. Josephus gibt in der 
Schrift gegen Apion den Beweis fiir das Alter des jiidischen Volkes, 
auf das er nach griechischen Anschauungen besonderes Gewicht legt. . 
Fir die jiidische Religion das gleiche Recht wie fiir andere zu for- 
dern, fehlte es nicht an duBeren Anlassen, und die jiidische Publi- 
zistik greift bei aktuellen Konflikten ein: ein Beispiel sind Philos 
politische Broschtiren; durch Papyri haben wir eine antisemitische 
Publizistik* kennen gelernt, die Verhandlungen tiber die Judenfrage 
vor dem Tribunal der Kaiser Claudius und Hadrian erzahlt und den 
Freimut und das Martyrertum der Vertreter der alexandrinischen 
Birgerschaft feiert. Wir haben hier ein griechisches Seitenstiick zu 
den makkabdischen und den christlichen Martyrergeschichten. Wie 
man langst erbauliche Schriften unter der Autoritét ehrwirdiger Na- 
men der jtidischen Urgeschichte verbreitet hatte, so machte man jetzt 
fir den jiidischen Monotheismus unter der Maske griechischer Dichter 
und Denker Propaganda ®. 

Den EinfluB, den die griechische Philosophie auf das Judentum 
der Diaspora ausgeiibt hat, diirfen wir uns, auch in Alexandria, nicht 
sehr tiefgehend vorstellen. Das friiher angenommene Bild einer in 
fortlaufender Kontinuitét mindestens vom Beginn des II Jahrhun- 
derts v. Chr. bis auf Philo sich entwickelnden jiidisch alexandrinischen 
Philosophie ist als Phantom erkannt worden. Die LXX zeigt keiner- 
lei Bekanntschaft mit griechischer Philosophie und ihrer, besonderen 
Terminologie®, so sehr man sich dies nachzuweisen bemiht hat. 


1) Wellhausen, Nachrichten Gott. Ges. 1905 S. 117 ff. 2) S. Wilamo- 
witz, Hermes XXXIV 635. 3) Wendland, Jahrb. fiir klassische Philol. 


Suppl. XXII S. 709 ff. In dem Phokylides untergeschobenen Mahngedicht sind 
ethische Gnomen des verschiedensten Ursprungs zusammengeflossen; Christ 
ist der Verfasser sicher nicht, dem Judentum mufi er, da er die LXX be- 
nutzt, nahe gestanden haben. M. Rossbroich, De Pseudo-Phocylideis. Diss. 
Miinster 1910, erértert alle Fragen griindlich und setzt den Autor ins | II Jahr- 
hundert n. Chr.- 4) Wilcken a. a. O. S. 800—839. 5) Bei manchen 
dieser Falschungen ist es strittig, ob sie jiidischen oder christlichen Ursprungs 
sind. 6) S. Freudenthal, Jewish quarterly review II S. 205 ff. 


. 
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Was Aristeas von philosophischen Vorstellungen aufgenommen hat, 
ist triviale Weisheit, wie sie damals auf der Gasse zu finden war’. 
Was z. B. der Verfasser der Weisheit Salomos? oder der des IV 
Makkabierbuches sich angeeignet haben, sind sehr verschieden- 
artige Vorstellungen, die sie noch ganz mit jiidischem Empfinden 
durchdrungen haben. Die Grundlinien eines Systemes, geschweige 
denn des philonischen, lassen sich hier nicht erkennen und liefSen 
sich auch weder im Rahmen des jiidischen Spruchbuches noch der 
von der Diatribe beeinfluBten jiidischen Predigt® entwickeln. Die 
allegorische Gesetzesauslegung Aristobuls wirde uns in der Tat einen 
Vorginger Philos kennen lehren, wenn nur nicht der spatere christ- 
liche Ursprung und die Abhangigkeit von Philo erwiesen ware. 
Philo steht fiir uns isoliert da und hat wohl auch nur einen kleinen 
Kreis von Gesinnungsgenossen um sich gehabt. Die Vorléufer seiner 
Exegese, die er selbst erwahnt, dirfen wir uns nicht als Systema- 
tiker vorstellen. Sie werden in Synagogenvortragen, aus denen auch 
Philos Schriftstellerei zum Teil herausgewachsen ist, die allegorische 
Auslegung dazu benutzt haben, vor einem von griechischer Bildung 
beeinfluBten Publikum Gedanken und Lehren der griechischen Philo- 
sophie zur Erlauterung heranzuziehen*. Dieser EinfluB griechischer 
Philosophie auf die Schrifterklarung erreicht in Philo die Hdéhe. 
Man kann das lose gefiigte Ganze seiner Philosophie in groBen Zi- 
gen darstellen, ohne jiidischer Anschauungen zu gedenken, durch 
deren Ausscheidung sich fast die Grundlinien leichter tbersehbar 
darzustellen scheinen: Der Skeptizismus als Grundlage der Forderung 
einer héheren mystischen Form der Erkenntnis, scharf gespannter 
Dualismus zwischen Gott und Welt, Seele und Leib, die stoische 
Theodizee, durch die Lehre von den Ideen oder Kriaften mit dem 
transzendentalen Gottesbegriff vermittelt, aber von ihrer pantheisti- 
schen Grundlage nicht ganz befreit, endlich eine die asketischen 
Tendenzen des Platonismus und den stoischen Grundsatz des natur- 
gemafien Lebens vereinigende Ethik. Andere Momente scheinen den 
Eindruck der griechischen Bildung zu verstirken: Philo redet von 
»unserer Sprache« und meint die griechische; er rechnet sich wie- 


‘) Die hellenistischen Formen seiner Komposition sind zu beachten: Fik- 
tion von Urkunden und Briefen, Problemstellungen, ungliickliche Nachahmung 
griechischer Deipnosophistik. *) Stoische Logos- und Pneumalehre ist 
hier ein EKinschlag in die jiidische Lehre der lingst hypostasierten Weisheit 
(stoische Terminologie hat auch sonst eingewirkt). Ihre Bezeichnung als &nxéo- 
pow 725 und die Kinfiithrung der Lehre als Mysterion und Gnosis 6 2. 1010, der 
Dualismus 915 (to yemSe¢ oxizjvog vgl. S. 1824) zeigt Verwandtschaft mit dem Gno- 
stizismus. *) J. Freudenthal, Die Flavius Josephus beigelegte Schrift 
iiber die Herrschaft der Vernunft, Breslau 1869 S. 38 ff. 109, Bousset S. 504. 
*) Freudenthal a. a. O. S. 7. 187 ff. 
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derholt zu den Griechen, im Gegensatz zu den Barbaren. Wahrend 
seine Kenntnisse im Hebraischen mangelhaft sind, ist er durch seine 
Beherrschung der griechischen Sprache allen andern jiidischen Hel- 
lenisten tiberlegen. Nach eigenem Zeugnis hat er den in Rhetorik 
und Philosophie gipfelnden Bildungsgang der geborenen Griechen 
durchgemacht. Dazu die Literaturformen!: Traktate, die philoso- 
phische Thesen mit dem von den Griechen erarbeiteten Gedanken- 
material behandeln, in den Streit der Philosophenschulen einfihren, 
den jiidischen Standpunkt des Verfassers nur gelegentlich verraten ; 
breite diatribenartige Einschlage in verschiedenen Schriften. Die Ab- 
handlung tiber die Vorsehung setzt den alten Streit des Frommen 
mit dem Gottlosen in einen Dialog um, in welchem die fromme 
Theologie der Stoa die skeptischen und epikureischen Zweifel tiber- 
windet. Die fiir griechische Leser bestimmte Biographie des Moses 
ist sichtlich ihrem Geschmacke angepaft, indem sie die Ueberein- 
stimmung des Helden mit dem Ideal der Weisheit darstellt?. Die 
Formen der profanen Exegese haben, wie schon der Titel zeigt, auf 
die Cytijpata xa! Adcers, und auch auf den grofen allegorischen Kom- 
mentar eingewirkt (S. 56). 

Dennoch wird der komplizierten Individualitat und dem eigenen 
BewuBtsein Philos nicht gerecht, wer einseitig die griechische Rich- 
tung seiner Bildung betont. Philo ist sich nicht bewuBt, mit seiner Spe- 
kulation die Grenzen des Judentums zu tiberschreiten, ihm irgend- 
wie entfremdet zu sein. Er halt tren zum Judentum und will mit 
aller seiner Forschung dessen Interessen dienen®. Das eigentlich 
Charakteristische ist doch, daB ihm die heilige Schrift die Quelle 
aller Weisheit ist, daB er in ihr das ideale Ké6nigtum und die philo- 
sophische Askese des Moses, das kosmopolitische und von den Ge- 
danken der Humanitaét getragene Gesetz, den philosophischen und 


1) Vgl. die Uebersicht der Schriften von L. Cohn, Philol. Suppl. VIS. 387 ff. 
2) Hinfluf der antiken Biographie, rhetorische und poetische Floskeln, éx¢pacerc, 
auch rhetorisch ausgefiihrte Erotik (I § 294 ff. Cohn p. 127 M. vgl. Wendland, De fa- 
bellis S. 18 f.), eingestreute Reden und Reflexionen zeigen die hellenistische Farbe. 
Kiniges greife ich heraus. Moses lernt griechische, assyrische, chaldaische Weis- 
heit von Lehrern, die von den Vélkern hergeholt sind (I § 21 ff. p. 84 M.), sein Tod 
ist eine Auflésung eig vodv HAvoerdéotatov (IT § 288 p.179 M.), Sintflut und Untergang 
Sodoms werden unter dem Gesichtspunkte des periodischen Wechsels von x«ta- 
xrvayog und éxxdpworg betrachtet (II § 53 ff. p. 142 M., Bousset S. 324). — Ganz 
andere Tendenzen verfolgen die fiir jiidische Leser bestimmten Schriften tiber 
die Patriarchen, von denen nur die tiber Abraham und die tiber Joseph erhalten 
sind. Da sind Abraham, Isaak, Jakob als Typen der durch padyac, pbars, doxyorg 
zu erlangenden Tugend behandelt, das Historische wird umgedeutet. — Auch 
Philos Zahlensymbolik stammt von Poseidonios, s. H. Borghorst, De Anatolii fon- 
tibus, Berliner Diss. 1905. 8) Mommsens Urteil, R. G. V S. 496 ist ganz 
zutreffend. 
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priesterlichen Charakter seines Volkes, alle Weisheit der Griechen 
und alle seine Ideale beschlossen findet, daf er Philosophie mit 
einem stark ausgepragten religidsen Charakter auf Grund einer Offen- 
barung vortrigt, sie in Theologie umsetzt; auBerlich tritt das in der 
Anknipfung der philosophischen Lehren an Schriftexegese und ibrer 
bestandigen Durchkreuzung mit biblischen Aussagen entgegen; und 
durch die philosophische Hille bricht oft original jiidisches Em- 
pfinden und Vorstellen durch, wie z. B. die philosophische Logos- 
lehre mit der jiidischen vom Worte Gottes', griechische Spekula- 
tionen von den Manifestationen und Kraften Gottes mit den jiidischen, 
Naturgesetz mit jidischer Thora verschmolzen sind. Mit seiner 
Spiritualisierung der nationalen Religion und ihrer Transposition in 
eine héhere Sphiare steht er mitten in einer allgemeinen Entwicke- 
lung, welche die Spidtantike beherrscht, die er aber nicht erst be- 
gonnen hat. Im Grunde vollzieht er, nur an einem andern Objekte 
und mit besonderer Energie, denselben Proze8 der Umdeutung und 
Uebersetzung volkstiimlicher Religion in die philosophische Sphare, 
wie die Stoa und Poseidonios an der griechischen, Varro an der 
rémischen Religion, einen ProzeB, dem er zu seiner Zeit in der theo- 
logischen Literatur und in Mysterienvereinen andere orientalische 
Religionen unterworfen sehen konnte. Das auch hier nicht versagende 
Mittel ist die allegorische Auslegungsmethode, deren S. 113 f. be- 
handelte Grunds&tze wir bei ihm wortlich wiederholt finden”. Durch 
symbolische Umdeutung vergeistigt er den Opferdienst; den geistigen 
Sinn stellt er héher als den Wortlaut, aber auch ihn will er be- 
wahrt wissen, mindestens den des Gesetzes. Seine Bestimmungen 
sollen unverdndert bleiben, so lange Sonne und Mond und der ganze 
Himmel und die Welt besteht®. Er bekampft nicht nur den Buch- 
stabenglauben, sondern auch die offenbar kleine Partei, die aus seinen 
Pramissen die uns so nattrlich erscheinende Konsequenz der Ver- 
werfung der Ritualreligion zog. 

So groB fir uns Philos Wert als Quelle fiir die ihm vorliegende 


*) Daf} die stoische Umdeutung der Gitter in Aéyo. im Sinne des giéttlichen 
Wortes (o. 8. 113) ein Bindeglied bilden konnte, hat E. Bréhier, Les idées philo- 
sophiques et religieuses de Philon. Paris 1908 S. 107 ff. wahrscheinlich gemacht. 
Vel. R. Reitzenstein, Zwei religionsgesch. Fragen S. 100 ff. *) Reiches 
Material bei C. Siegfried, Philo von Alexandria S. 165 ff., und P. Heinisch, 
Alttestamentl. Abhandlungen her. von Nikel, I II, Miinster 1908 S. 5 ff. Der 
Zusammenhaug mit der Stoa tritt darin besonders deutlich hervor, daf Philo 
selbst wiederholt ,physiologische* Deutungen heidnischer Gétter stoischen Quel- 
len entnimmt: Wendland, Philos Schrift tiber die Vorsehung S. 60. 61. Bré- 
hier S. 38. *) De vita Mosis II § 14 p. 186 M. Die dort von Cohn an- 
gemerkten Parallelen zeigen, daf} Mt 51s Le 1617 (vgl. Mec 1331) ein alter fest 
gepragter Satz vorliegt (vgl. Holtzmann, Neutest. Theol. I? 502). Die philoni- 
sche Formel klingt an Theognis 252 tgp’av y7 te xa Fédtog an. 


Philos Verbindung von Judentum und Philosophie 207 


philosophische Literatur war, so gering ist seine Originalitat. Mit 
Philos halbschlachtiger Philosophie kénnen weder die Neukantianer, 
die ihm jetzt die unverdiente Ehre antun, ihn zu ihrem Vorlaufer 
zu erheben, noch die Juden viel Staat machen. Von den Héhen 
seiner Religiosital, seinem innersten Bekenntnis, der Hingabe einer 
Gott im Glauben ergreifenden, zur mystischen Einigung mit ihm sich 
emporringenden, den Intellektualismus hinter sich lassenden Frém- 
migkeit hat Bousset S. 513 ff. einen starken Eindruck empfangen ‘. 
So richtig dieser Eindruck ist, so ist doch auch hier die Originalitat 
noch geringer einzuschatzen, als es Bousset tut. Poseidonios hat die 
Richtung des religidsen Erlebnisses Philos stark bestimmt. Die My- 
stik tritt hier mit einer besonderen Kosmologie in ganz der gleichen 
Verbindung auf, die wir schon bei Poseidonios nachweisen kénnen: 
Bis zum Monde sind die Elemente tibereinander gelagert, tiber dem 
Monde beginnt die Aetherregion mit den Gestirnen, die beseelte We- 
sen und sichtbare Gétter sind, auf der hédchsten Himmelssphare 
thront die oberste Gottheit. Die ganze Aether- und Luftregion sind 
von Geistern erfillt, Heroen und Daimonen oder Engeln, Adyo: und 
duvawets”, sie alle unk6rperliche Seelen. Einige von ihnen lassen 
sich fir immer in die Leiblichkeit und in die irdische Welt ver- 
stricken. Den Geistern der unteren Luftregion ist die Méglichkeit 
des Abstieges zur Erde und des Aufstieges zum Aether gegeben. Im 
Aether endlich wohnen die reinsten Geister, Helfer, Mittler und Bo- 
ten Gottes, die aber auch zeitweilig aus Erbarmen herabsteigen, um 
im Traum oder Orakel den irdischen Seelen Offenbarung, Tréstung 
und Hoffnung auf Erlésung zu bringen®. Damit ist die Richtung 
der Frémmigkeit gegeben: Stufenweise Erhebung zur Gottheit bis 
zur letzten Einigung, die zugleich Erlésung von der Leiblichkeit und 
Eingang in die siderische Region bedeutet, der antike auf platoni- 
schen Aussagen, ekstatischer Religion und Mantik beruhende Begriff 
der Inspiration, aus der nicht nur Urtext und Uebersetzung der heiligen 
Schrift hervorgegangen ist, sondern die auch die Quelle jedes wahren 
religidsen Erlebnisses ist. Der ganze Komplex dieser Vorstellungen 
scheint durch Poseidonios bestimmt zu sein‘; aber Philo kann auch 
daneben von der Theologie der Mysterienreligionen beeinfluBt sein’; 

1) Vel. H. Windisch, Die Frémmigkeit Philos, Leipzig 1909. 2) Dazu 
kommt noch platonische Lehre von Ideen und Zahlen. —~ Die Annahme béser 
Diéimonen verwirft Philo. 3) Hauptstellen: De gigant. § 6 ff. p. 263 M. 
De plantat. 13 ff. p. 831 M. De somniis I 134 ff. p. 641. Das ganze Material 
und der Nachweis der Abhingigkeit von Poseidonios bei M. Apelt, De ratio- 
nibus quibusdam, quae Philoni cum Posidonio intercedunt, Comm. Jenenses 
VIIL 1907 S. 96 ff. 4) OQ. S. 135 ff, M. Apelt S. 114 ff. 122 ff. A. Rathke, 


De Apulei de deo Socratis libello, Diss. Berlin 1911. 5) Hinweise in Reitzen- 
steins Schriften und bei Bréhier. 
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denn dieselben Ideen sahen wir in den Religionsgebilden und in der 
Offenbarungstheologie des niedergehenden Altertums tberhaupt 
herrschen. 

Das Judentum hat seinen beiden gréBten Hellenisten, dem Philo 
und dem Josephus, der es in rhetorisierender Zustutzung der jidi- 
schen Geschichte nach dem Zeitgeschmack und in _ tendenzidser 
Apologetik fiir einen Paldstinenser zu einer erstaunlichen Gewandt- 
heit gebracht, aber auch in mancherlei Spekulationen sich ergangen 
hat!, kein treues Gedaichtnis bewahrt. Der groSe Krieg gegen Rom 
(64—73) und der in den Aufstaénden unter Trajan und Hadrian wie- 
der aufflammende Fanatismus haben das Judentum in seiner Ex- 
klusivitat bestarkt. Das palistinensische Judentum hat gesiegt und 
die Diaspora sich unter die Herrsehaft seines Rabbinates gebeugt. 
Die griechische Bibeliibersetzung wurde in den Bann getan, und 
Philos Name begegnet nirgend im talmudischen Schrifttum. Aber 
das Christentum hat das Erbe des jiidischen Hellenismus angetreten, 
die griechische Bibel und, durch die alexandrinische Gelehrtenschule, 
die philonische Spekulation tibernommen. Welchen gewaltigen Ein- 
fluB z. B. allein die philonischen Theorien der Abhangigkeit grie- 
chischer Weisheit von Moses, der Inspiration, des doppelten Schrift- 
sinnes, die Methode der allegorischen Auslegung, die Umsetzung der 
heiligen Biicher in Philosophie auf die christliche Lehrentwicklung 
ausgetibt haben, das genauer auszuftihren, zu zeigen, wie vielfaltig 
diese jiidische Saat auf christlichem Boden aufgegangen ist, die Bi- 
lanz zu ziehen, ob der Weizen oder das Unkraut tberwog, ist hier 
nicht der Ort. Der Ausgleich des Christentums mit dem Hellenis- 
mus wurde dadurch erleichtert, daf er vielen fir den einen Teil der 
heiligen Schriften schon von Philo in vorbildlicher Weise gefunden 
zu sein schien. 

Die Frage bedarf noch einer Erérterung, in welchem VerhAaltnis 
das Judentum der Diaspora zur christlichen Propaganda gestanden 
hat. Mit der sich vorbereitenden Loslésung des Judentums aus sei- 
ner partikularistischen Beschrankung und mit seiner Tendenz auf 
eine universale Gottesidee und Weltreligion, mit der Ausbreitung in 
der Kulturwelt war der natirliche Trieb zur Propaganda gegeben. 
Das Judentum der Diaspora hat ein starkes BewuBtsein seines welt- 
geschichtlichen Berufes; es hat die Pforten der Synagoge weit auf- 
getan, den draufen Stehenden in strengeren oder freieren Formen 
die Beteiligung an seinen gottesdienstlichen Uebungen ermdglicht 
und wirklich einen starken Anhang yon Proselyten und_ »Gottes- 
fiirchtigen« gewonnen. ‘Trotz der vulgiren abschitzigen Beurteilung 


) A. Lewinsky, Beitrige zur Kenntnis der religionsphilosophischen An- 
schauungen des Flavius Josephus, Breslau 1887. P. Kriiger a. a. O., s. 0. S. 1954. 
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des Judentums hat doch seine Religion, die mit ihrem Monotheis- 
mus und ihrer strengen Moral sich als eine Religion der Aufklarung 
darstellte, eine bedeutende werbende Kraft besessen und am erfolg- 
reichen Vordringen der orientalischen Kulte sich stark beteiligt. Der 
Riickschlag erfolgt mit der strafferen Zusammenfassung des Juden- 
tums unter der Herrschaft der Schriftgelehrten, seiner strengeren 
Zurtickziehung und Absonderung seit der Wende vom I zum II Jahr- 
hundert. Die Expansionskraft, der Trieb zur Propaganda, der Mis- 
sionseifer sind seitdem erloschen. 

Auch hier tritt das Christentum, das den religiédsen Universalis- 
mus von den Schranken, an die er im Judentum gebunden blieb, 
endgiltig befreit, in das Erbe und vollendet die vom Judentum be- 
gonnene Aufgabe. Die Aneignung der LXX und einer reichen reli- 
gidsen Literatur durch das Christentum, die Annahme der jiidischen 
Woche, Beobachtung von Fastentagen und Gebetsstunden, die Ueber- 
nahme des erst allmahlich verchristlichten Pascha- und des Pfingst- 
festes, der Gebrauch von Gebeten, liturgischen und gottesdienstlichen 
Ordnungen, Katechismen jiidischen Ursprungs, der Anschlu8 der 
christlichen Apologetik an die jiidische beweist, wie viele seiner 
wirksamsten Mittel und Krafte die Alteste Kirche dem Judentum 
verdankt'. Man hat nun auch ansprechend die groBen Erfolge der 
christlichen Propaganda zu erklaren gesucht durch die natirliche 
Anziehungskraft, die sie auf die jiidischen Gemeinden der Diaspora 
ausgetibt habe*. Diese fiir die neue Religion pradisponierten Ge- 
meinden mit ihren Proselyten und ihrem propagandistischen Eifer 
schienen die Briicke zu sein, auf der die christliche Predigt den 
ersten Zugang zur Welt fand, die Operationsbasis fir ein sich im- 
mer weiter verzweigendes Wirken. »Das Netzwerk der Synagogen 
stellt die Mittelpunkte und Linien der christlichen Propaganda im 
voraus dar.« »Die christliche Religion ist eine Fortsetzung der ji- 
dischen Propaganda.« Gewi8 werden wir den Einflu8 der dem 
Christentum den Boden bereitenden jiidischen Diaspora nicht gering 
anschlagen dirfen. Die duBeren Zeugnisse fiir diese inneren Be- 
ziehungen und Strémungen sind freilich sparlich, und die Wahr- 
scheinlichkeitsgrinde, mit denen man sie zu best&tigen gesucht hat, 
sind nicht alle gleich beweiskraftig. Das Erbe, welches das Chri- 
stentum vom palastinensischen Judentum tibernommen hat, und die 
besonderen Einwirkungen der jiidischen Diaspora sind im einzelnen 
nicht leicht zu scheiden. Die Schliisse, mit denen man das Verhalt- 
nis des heidenchristlichen und judenchristlichen Teiles einzelner Ge- 


1) §. die sorgfaltige Uebersicht G. Loeschckes, Jiidisches und Heidnisches 
im christlichen Kult, Bonn 1910. 2) Harnack, Mission I 8.1 ff. Bousset 
Sh G23 ate 
Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 14 
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meinden festzustellen gesucht hat, sind unsicher und schwankend. 
Die schematische Darstellung der Acta, nach der Paulus sich stets 
zuerst an die Synagoge gewandt hiitte, ist mit guten Griinden be- 
stritten worden. Der Zusammenhang der jiidischen Diaspora mit 
dem Mutterlande, die starke Einheit des jiidischen BewuBtseins darf 
nicht unterschatzt, der Einflu8 der Philosophie auf das hellenistische 
Judentum nicht tiberschitzt werden; der sehr verschiedenartige Stand 
der Bildung und Einflu8 griechischer Denkweise, die Tatsache, dab 
die jiidisch-hellenistische Literatur uns wesentlich die Héhenlagen 
der Bildung zeigt, will beriicksichtigt sein. Die geistige Umdeutung 
der Religionen ist damals ein allgemeiner, nicht auf Judentum und 
Christentum beschrankter ProzeB. So ist die Warnung, zu _verall- 
gemeinern und zu viele Erscheinungen unter den Einfluf des jidi- 
schen Hellenismus zu stellen, berechtigt. Der gemeinsame Besitz an 
Stimmungen, religidsen und sittlichen Ideen ist in dieser Zeit auf- 
fallend groB. Die philosophische Propaganda begegnet sich in ihrer 
monotheistischen Tendenz, in der Zuriickfihrung der Frémmigkeit 
von AuBeren Formen und Uebungen auf ihr inneres Wesen, in 
der strengeren Sittlichkeit vielfach mit dem Judentum, das ja in der 
Diaspora gerade unter dem starken Einfluf der philosophischen Auf- 
klarung diese Richtung weiter entwickelt hat. Ob die Gedanken 
durch jiidischen oder profanen Hellenismus vermittelt sind, ist daher 
fir einzelne christliche Schriften schwer zu entscheiden. Es liegt 
zum Teil an der Dirftigkeit der uns erhaltenen profanen Literatur, 
da8 wir oft fiir die altere christliche Literatur parallele Gedanken 
gerade im jiidischen Hellenismus nachweisen kénnen, die aber da- 
rum nicht speziell jiidisch zu sein brauchen. Die Frage nach dem 
Einflusse Philos z. B. scheint mir sehr der Revision bedirftig. Mit 
voller Starke setzt er erst bei den Alexandrinern ein. Sicher be- 
wiesen ist er fiir die friihere Zeit m. E. nur fir Hebr, kaum fir 
irgend einen der Alteren Apologeten!. Der in der ersten HAlfte des 
I Jahrhunderts vy. Chr. neubelebte Platonismus hat sich durch alle 
Jahrhunderte fortgesetzt, aber erst aus dem II Jahrhundert n. Chr. 
sind uns einige kleine Schriften vollstandig erhalten; der Neuplato- 
nismus hat seine Vorliufer in Schatten gestellt. Dieser zufillige 
Bestand unserer Ueberlieferung darf nicht dazu verfiihren, die pla- 


*) Die Unsicherheit der Anklinge an Philo in der dlteren christlichen Lite- 
ratur, aus der Siegfried a. a. O. reiches Material gesammelt hat, sticht sehr ab 
gegen die Gewifiheit, mit der sich die Benutzung einzelner Stellen bei Clemens 
und auch bei Origenes nachweisen lait. Und Geffecken, der die philonischen 
Parallelen zu den Apologeten (Zwei griechische Apologeten, s. Register S, 331) 
zuerst sorgfiltig gepriift hat, hebt wiederholt die Differenzen im einzelnen her- 
vor und spricht meist vorsichtig von Delenie as aeer Tradition und hellenistischem 
Charakter der Gedanken. 
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tonischen Elemente der christlichen Literatur des II Jahrhunderts 
nur aus Philo herzuleiten und den profanen Platonismus aus der 
Rechnung auszuschalten. Ferner ist es auch unwahrscheinlich und 
nicht erwiesen, daB Philo auf den Neuplatonismus einen starkeren 
Einflu8 ausgetibt hat. Die schirfere Spannung des Dualismus, die 
Verstarkung der asketischen Moral und der religidsen Mystik, in der 
Philo tiber Plato hinausgeht, aber mit der Haltung des Neuplatonis- 
mus sich berthrt, sind nicht aus der jiidisch hellenistischen Philo- 
sophie hervorgegangen, sondern von der profanen tibernommen. Und 
die eigentliche Aufgabe der Forschung ist nicht, die Anklange und 
Bertihrungen der spateren platonischen Literatur mit Philo unter 
der falschen Voraussetzung seiner Benutzung zu betrachten, sondern 
aus ihnen ein Bild des dem Philo vorliegenden, offenbar von Po- 
seidonios stark beeinfluBten Platonismus zu gewinnen. 

Judentum und Christentum haben seit ihrem Uebertritt vom 
palastinensischen Boden einen gleichartigen ProzeB der Hellenisie- 
rung erfahren. Der jiidische Vorgang ist vielfach von vorbildlicher 
Bedeutung fiir die christliche Nachfolge gewesen, aber berechtigt nicht 
zu einer Uebertreibung, wie sie in E. Havets! Satze zum Ausdruck 
kommt, zu Paulus’ Lebzeiten sei kein wirklicher Heide, d. h. nie- 
mand, der nicht schon Judaismus und Bibel kannte, Christ geworden. 
DaB die Kirche die Erfolge der jiidischen Propaganda vdllig in Schat- 
ten gestellt hat, beruht wesentlich auf der Vollendung des im Juden- 
tum angelegten Universalismus der Religion. 


Xx 


HELLENISMUS UND CHRISTENTUM 


Die Schriften, aus denen man hier Belehrung schépfen kann, sind zahllos. 
Manche werden gelegentlich zitiert werden. Ich bemerke ausdriicklich, daf ich, 
um nicht zu verwirren, manche Werke, denen ich Anregungen verdanke, nicht 
erwihnt habe. Zweck meiner Auswahl aus der Literatur ist einmal, die An- 
finger auf die Schriften hinzuweisen, die sie am besten in die Probleme ein- 
fiihren und den tiefer Dringenden auch mit der reichen Spezialliteratur bekannt 
machen, ferner die theologischen Forscher mit der sie angehenden philologi- 
schen Literatur, die, dem Zwecke dieses Werkes entsprechend, sehr viel voll- 
stindiger berticksichtigt ist, vertraut zu machen. Aufer den in den friheren 
literarischen Vorbemerkungen erwihnten Schriften, die fast alle das Thema ge- 
legentlich beriihren, kommen besonders in Betracht: AHARNACK, Die Mission 
und Ausbreitung des Christentums in den ersten drei Jahrhunderten’, 2 Bde, 


1) Le christianisme et ses origines IV Paris 1884, S. 102. 
14* 
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Leipzig 1906 (auch Dogmengeschichte und Wesen des Christentums). — FLOooFs, 
Leitfaden zum Studium der Dogmengeschichte*, Halle 1906. — OPFLEIDERER, 
Das Urchristentum, 2 Bde, Berlin 1902. — PWERNLE, Die Anfinge unserer Re- 
ligion?, Tiib. und Leipzig 1904. — JGerrcKENn, Aus der Werdezeit des Christen- 
tums? (Aus Natur- und Geisterwelt 54. Baindchen). — EHartcu, Griechentum 
und Christentum, deutsch von Preuschen, Freiburg 1892. — GANRICH, Das an- 
tike Mysterienwesen in seinem Einfiufi auf das Christentum, Géttingen 1894. 
— ElLuctus, Die Anfiinge des Heiligenkults in der christlichen Kirche, Ttibing. 
1904. — JBuRcKHARDT, Die Zeit Konstantins des Grofien*, Leipzig 1898. — 
PWENDLAND, Hellenismus und Christentum, Leipzig 1902. — Natiirlich bieten 
auch HHoutzmanns Neutest. Theologie, CWEIZSACKERs apostolisches, RKNOPFs 
nachapostolisches Zeitalter und die Kirchengeschichten reiches Material. — 
WSo trav, Das Fortleben des Heidentums in der altchristlichen Kirche, Berlin 
1906, gibt weniger eine wissenschaftliche Behandlung als einen kraftigen, von 
aktuellen Tendenzen beherrschten Appell an die Laien. Das Werk tragt ein 
stark subjektives Gepriige. In der Konstruktion des urspriinglichen Christen- 
tums wirken apriorische Voraussetzungen mit. Oft entscheidet das Geftihl dik- 
tatorisch, ,was urspriinglich und wertvoll, was fremdartige und fehlerhafte Er- 
giinzung ist“. Durchaus irreleitend sind Satze wie S. 20. 21, ,dafi alle Grund- 
lehren des Christentums in einem nahen Zusammenhange stehen mit dem, was 
wir als die edelsten Hrrungenschaften antiker Kultur zu betrachten gewohnt 
sind“. ,Diese Kultur spiegelt sich, wenn man genau zusieht, irgendwie fast in 
jedem Wort und Gleichnis Jesu‘. ,Der christliche Gottes- und Offenbarungs- 
begriff ist nur die Fortfiihrung und edelste Entfaltung der Ideen, welche antike 
Religion und antike Philosophie hervorgebracht haben.‘ 


1 URCHRISTENTUM UND RELIGIOSER SYNKRETISMUS 


Bruno Bauer’ hat einst den kiihnen Versuch gemacht, die Ent- 
stehung des Christentums aus der Entwickelung der profanen Philo- 
sophie und Moral herzuleiten. Seine radikale Hyperkritik, welche 
die Altesten christlichen Quellen eliminiert und das Christentum als 
eine mit Vespasians Zeit beginnende jiidische Metamorphose des 
griechisch-rémischen Stoizismus ansieht, ist tberwunden, wenn auch 
die Parallelen, unter andern Gesichtspunkten betrachtet, zum Teil 
der Beachtung wert sind. An Nachfolgern hat es Bauer freilich nicht 
gefehlt, aber man kann sie sich selbst tiberlassen. Wer in den Haupt- 
briefen des Paulus und in der synoptischen Grundlage nicht ganz 
individuelles religidses Leben zu spiiren vermag, der ist fiir histo- 
rische Forschung auf diesem Gebiete verdorben. 

Christi Predigt hat kein Verhdltnis zum Hellenismus. Wohl 
hatten die Wogen der hellenistischen Staatengeschichte schon lingst 
auch das jiidische Volk ergriffen und seine Geschicke bestimmt, bis 


') Christus und die Cisaren, Berlin 1877. Ich habe an diesen Siitzen der 
1. Auflage nichts zu iindern. Ueber die neueste, historisch wie psychologisch 
grundlose Hyperkritik orientiert gut J. Weiss, Jesus von Nazareth Mythus oder 
Geschichte? Tiib. 1910. 
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es die starke Hand des Rémers zu fiihlen bekam und seiner Herr- 
schaft sich figen mufte. Der Gegensatz dieser Fremdherrschaft zu 
den Idealen der Vergangenheit und den Zukunftshoffnungen erklart 
die schwiile Stimmung, die Spannungen und Erregungen, die wir 
im politischen und religidsen Leben des Judentums dieser Zeit be- 
obachten. Aber die groBen geistigen Bewegungen und Strémungen, 
die, mit erstaunlicher Geschwindigkeit sich verbreitend, der griechisch- 
romischen Kultur der Zeit ein gleichartiges Geprige geben, beriihren, 
von der Diaspora abgesehen, nur die Peripherie des jiidischen Vol- 
kes. GewiB ist auch Jesu Verkiindigung mannigfach bedingt durch 
jiidische Voraussetzungen und Begriffe, durch das jiidische Weltbild, 
durch den Gegensatz der pharisdischen Frémmigkeit, wenn auch die 
Originalitat der neuen Offenbarung und die Macht des aus eigenster 
Erfahrung quellenden Lebens die zeitgeschichtlichen Hillen und 
Schalen durchbricht, die alten Formen mit neuem Gehalt erfiillt. 
Gewi8B ist auch Jesus ein Kind seiner Zeit und ein Sohn seines Vol- 
kes. Aber in den geistigen Horizont, der ihn umgibt, sind die Pro- 
bleme und Gedanken der die griechisch-rémische Welt beherrschen- 
den geistigen Kultur gar nicht eingedrungen?. Von dem hellen 
Lichte der Kulturwelt ist er nicht beleuchtet, aber er strahlt in eige- 
nem Glanze. Ueber die Mdéglichkeit reflektieren, ob etwa ein Ge- 
danke des Sokrates oder der stoischen Predigt durch irgend eine 
Vermittelung an sein Ohr geklungen ist, hei8t mit einem Zufall rech- 
nen, der, selbst die Méglichkeit als wirklich genommen, das Ver- 
standnis seines tiefsten Wesens nicht férdern kénnte. Gewif hat die 
Verflechtung des jiidischen Volkes in die gro8e Vélkergeschichte und 
die Vélker- und Kulturmischung der hellenistischen Zeit auch dem 
Judentum fremde Gedanken und Vorstellungen vermittelt. Aber sicher 
nachgewiesen sind nur babylonische und persische Elemente als 
lebenskraftige Bestandteile des jiidischen Volksglaubens. Es sind 
zum Teil ganz dieselben Gebilde, die, im Gefolge der Astrologie, Ma- 
gie, orientalischer Kulte in das griechische Sprachgebiet vordringend, 
auch ein Ferment der westlichen Religionsgeschichte geworden sind, 
‘Dualismus, Angelologie, Damonologie. Aber wahrend diese Einflisse 
seit dem Exil in echt orientalischen, wenn auch schon synkretistisch 
erweichten Formen das Judentum ergreifen®, gehen sie bei ihren 
weiteren Vorst6Ben nach dem Westen eine Verbindung mit verwandten 


1) Aehnlich Schwartz, Charakterképfe H? 120. 121 vgl. Wellhausen zu Me 
152. — Schiirer II S. 85 ff. 2) Bousset S. 542 ff. Cumont, Les relig. 
orient. S. XX: ,Bien des croyances de V’ancien Orient sont parvenues en Eu- 
rope par une double voie, d’abord par le judaisme plus ou moins orthodoxe des 
communautés de la Diaspora, puis par les mystéres paiens, importés de Syrie 
ou d’Asie-Mineure“. 
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griechischen und rémischen Vorstellungsformen ein. 

Die konvergierende Entwickelung der polytheistischen Religionen 
im Osten und im Westen hat einen breiten Boden analoger Vor- 
stellungen und verwandter Glaubensformen geschaffen. Der Kon- 
takt der Vélker und die Wechselwirkung des Weltverkehrs erhob in 
hellenistischer Zeit diese parallelen Erscheinungen und zufalligen Be- 
rihrungen zum BewuStsein eines gemeinsamen Besitzes, dessen Be- 
stand durch den Prozef fortschreitender Anndherungen und Aus- 
gleichungen gemehrt und gesichert wurde. Von diesem Standpunkt 
betrachtet, hat auch das Judentum an diesem gemeinsamen Besitze 
der Volker in den unteren Schichten des Volksglaubens einen starken 
Anteil; es zeigt die auffallendsten Berithrungen mit dem griechischen 
und rémischen Glauben und hat dem Christentum auf den Weg 
seiner Weltmission ein Erbe religidser Vorstellungen und Disposi- 
tionen mitgegeben, die, in den heidnischen Religionen wiederkehrend, 
eine Fille von Ankniipfungen und Wechselwirkungen erzeugten. Das 
wichtigste dieser Gebiete ist die Damonologie und der Geisterglaube 
tiberhaupt. 

Die bekannten Heilungsgeschichten der Evangelien setzen den 
allgemeinen Glauben voraus, daf bése Geister in den Leib des Men- 
schen eingehen und sich seinen Willen unterwerfen kénnen, da 
Krankheiten und aufergewoéhnliche Seelenerregungen auf ihr Wirken 
zurickzufiihren sind‘!. Paulus erkennt ein in Rangordnungen ge- 
gliedertes Engelreich, Elementar- und Sterngeister, teuflische Scha- 
ren’, Er fihrt héhere Offenbarungen auf die Engel zuriick, und er 
redet von der Ausdehnung des Wirkungskreises des Satans und deutet 
auf die geschlechtliche Vereinigung béser Geister mit den Weibern 
hin. Die heidnischen Gétter sind nicht leere Gebilde menschlicher 
Phantasie, sondern wirkliche Wesen, und im Gétzendienst tritt der 


1) Conybeare, Christian demonology in Jewish Quarterly Review VIII IX. 
Bousset 8S. 381 ff. J. Weiss’ Artikel ,Dimonen‘ und ,Dimonische* in Herzogs 
Realencyklopidie* IV S. 408 ff. Lucius 8S. 7. 10 ff 120 ff. 298. Ueber Josephus 
vel. Lewinsky (oben S. 208') 8. 46 ff’ — W. Roscher, Ephialtes, eine Abhand-: 
lung itiber Alpdriicken und Alpdimonen, Abhandlung der sichsischen Gesell- 
schaft, philol. histor. Klasse Bd. XX. J. Tambornino, De antiquorum dae- 
monismo, Giefien 1909 (Religionsgesch. Versuche und Vorarbeiten VII 3). 
*) Siehe Everling, Die paulinische Angelologie und Dimonologie, Géttingen 
1888. M. Dibelius, Die Geisterwelt im Glauben des Paulus, Gott. 1909. Auch 
in Col und Hph. tritt der Glaube an ganze Klassen héherer Geisteswesen her- 
vor. Jud 8—10 (II Petr 210—12) hat J. Sickenberger, Festschrift der Schles. 
Ges. fiir Volkskunde zur Jahrhundertfeier der Universitit zu Breslau, 1911 
S. 621 ff. griindlich behandelt und gezeigt, dats unter d¢g. gute Engel verstan- 
den sind. — Ueber christlichen Diimonenglauben im allgemeinen s. Harnack, 
Mission I 108 ff. 
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Mensch in die Gemeinschaft der Damonen. Die Fille der Andeu- 
tungen beweist die allgemeine Verbreitung dieses Glaubens, den die 
gesamte kirchliche Literatur in mannigfachen Variationen bezeugt. 
Die Art, wie diese Andeutungen und Anspielungen ganz gelegentlich 
eingestreut werden, bereitet unserem Verstindnis die gréSten Schwie- 
rigkeiten, weil uns auch sonst nur gelegentliche Mitteilungen einen 
Einblick in diese untere Schicht des Glaubens gestatten; aber gerade 
diese Art beweist, daS Paulus bei seinen Lesern den ganzen Vor- 
stellungskreis als bekannt voraussetzt und auf ihr volles Verstandnis 
rechnen darf. Wir beobachten ein gewaltiges Ringen mit der Welt 
jener dunklen Machte, aber der Sieg wird nicht gewonnen kraft der 
Erkenntnis von der Nichtigkeit der Existenz und der Wirkungen 
der Damonen, sondern kraft des Glaubens, daB Christus den Satan 
und sein Reich tiberwunden hat und in der Parusie véllig vernichten 
wird. Es ist nicht sowohl ein Sieg intellektueller Erkenntnis tiber 
den Wahnglauben als ein in jedem wahren Christenleben sich immer 
wiederholender Sieg moralisch-religidser Kraft tiber die real und per- 
sOnlich gedachten Machte der Finsternis. Weniger wegen seiner 
heilenden Tatigkeit als wegen der Errettung und Befreiung von der 
Herrschaft und Tyrannei der bésen Geister wird Jesus der swtio 
genannt; Erlédsung von der Stinde, vom Tode, vom Gericht ist nur 
der weniger sinnfallige Ausdruck fir dieselbe Sache. 

Auch in der griechisch-rémischen Welt ist der Glaube an die 
den Luftkreis und die Welt erfiillenden guten und helfenden, bésen 
und schadlichen Geister eine Macht. Er wurzelt in alten und tiefen 
Schichten des Volksglaubens und hat sich durch die Jahrhunderte 
lebendig erhalten‘. Seine Aufnahme in die philosophische Religion 
(S. 149. 207) und die fortgesetzten Bemiihungen der heidnischen Theo- 
logie um eine Theorie der himmlischen Hierarchie und des Geister- 
reiches bezeugen die wachsende Macht dieses Vorstellungskreises. 
Auch die monotheistische Spekulation hat, indem sie, die christliche 
Betrachtung vorbereitend, die Gétter zu Damonen degradiert und 
ihnen schadliche Wirkungen zuschreibt (S. 161), den Damonenglauben 
verstarkt. Die Religionen der Naturvélker bieten noch heute auf- 
fallende Parallelen zum antiken Polydimonismus. Seinen Ursprung 
verdankt dieser keineswegs erst orientalischen Einfltissen, wohl aber 
Verstarkung, Bereicherung, erhéhtes Ansehen. Wir wissen jetzt, 
welche Bedeutung in der babylonisch-assyrischen Religion der Glaube 
an die den Menschen von allen Seiten umlauernden und gefahrden- 
den bésen Geister hatte?. Die nach dem Westen vordringende Magie 


a) Geffcken S. 216 ff., tiber den Roman s. Rohde S. 464. 465. 494. 525. 
2) §. auBer der bei Weiss verzeichneten Literatur W. Heitmiiller, Forschungen 
zur Religion und Lit. des Alten und Neuen Testaments II S. 185 ff. und die 
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hat diesen Glauben verbreitet und mit griechisch-rémischen Vorstel- 
lungen verschmolzen. Der Parsismus hat dann, babylonische Vor- 
stellungen sich einverleibend und weiter tragend, den Glauben an 
den Kampf der Reiche der guten und bésen Geister und den Dua- 
lismus nach dem Westen verbreitet!. Auf dem Gebiete der Damo- 
nologie hat der Orient durch sehr verschiedene Vermittelungen und 
VorstéBe auf das Judentum wie auf die griechisch-rémische Welt 
gewirkt und die Ausgleichung der Religionen in einer Weise gefor- 
dert, daB die Scheidung der im Volksglauben verbundenen Elemente 
und die Nachweisung ihres Ursprunges der wissenschaftlichen Ana- 
lyse oft gar nicht erreichbar ist. Es gab heidnische wie christliche 
und jiidische Exorzisten *. Die Kenntnis der heiligen Namen, welche 
die unfehlbare Wirkung ausiiben °, und der peinlich genaue Gebrauch 
der Formeln sind bei ibnen allen wesentliche Mittel der Kunst *. 
Die profanen Erzihlungen von Damonenbeschworungen erinnern 
vielfach an die christlichen. Lucian (Philopseudes 17) erzahlit von 
einem Syrer, »der alle Mondsiichtigen (xatanintovtas mpd¢ thy seAyyyy), 
wenn sie die Augen verdrehen und den Mund voll Schaum haben ®, 
gesund macht und genesen fiir hohen Lohn entla{t. Denn wenn er 
an die Liegenden herantritt und sie fragt, woher sie in den K6rper 
eingedrungen sind, so schweigt zwar der Kranke, der Damon aber 
antwortet, griechisch oder barbarisch oder in der Sprache seiner 
Heimat redend, wie und woher er tiber den Menschen gekommen 
ist. Er aber treibt ihn dann durch Beschwoérungen und, wenn der 
Damon nicht gehorcht, durch Drohungen ® aus. Ich wenigstens sah 
ihn schwarz und rubig ausfahren«. Die Teilnmehmer des Gesprachs 
bei Lucian bestatigen diese Erfahrung und erlautern sie durch 4hn- 
liche Geschichten’. Sie sind alle von der Existenz der Daimonen, 


vortreffliche Uebersicht von Fossey, La magie assyrienne, Bibl. de l’école des 
hautes études. Sciences religieuses, vol. XV Paris 1902, o. S. 190. *) Cu- 
mont, Rel. orient. S. 224 ff. 281 ff. *) S. W. Kroll, Arch. fiir Religionswiss. 
Vill Beiheft 8. 36. 37 und das reiche Material bei Tambornino. SP Or0: 
S. 174 und z. B. den Londoner Papyrus bei Kenyon S. 67, 76 ff. 2€opxifw ce xatd tv 
&yiwy Gvondtmv .. . xatL uate THY PELKTOy dvopdtwv ... mapddog tov xAéntyv, Tam- 
bornino 8S. 77 ff. 80, Deissmann, Bibelstudien S. 42, Heitmiiller. *) Jesus 
zeigt sich von traditionellen Formen auch hier frei, was schon den spa- 
teren Christen aufgefallen ist, s. Weiss S. 414. 3) Vel Me 9m 
(Tambornino S. 93). Ueber das Reden der Dimonen Tambornino S. 89. 108, tiber 
den wahrsagenden Geist der Magd Act. 1616 Tamb. S. 94. ye Velie. DB: 
das énvtpaiv Me 1 25. 312 (Tambornino S. 78). Auf Me 125 cypdoyt fallt ein be- 
sonderes Licht durch Rohdes Nachweis (Psyche II S. 424), dafi das Wort be- 
sonders von Beschwérungen gebraucht wird. *) Die folgende Geschichte 
von der Geisterbeschwérung mittels eines Ringes hat eine Parallele sbei Ps. 
Plutarch De fluviis 16, 2, aber auch bei Josephus (Bousset S. 388, Tambornino 
S. 106). Eisen gilt als Schutz gegen Dimonen, s. Gruppe S. 895, Tambornino 
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der Méglichkeit ihres Eingehens in menschliche Leiber und ihrer 
Austreibung tiberzeugt. Philostrats Leben des Apollonios! bietet 
ahnliche Erzahlungen, die friher, als man falschlich der Schrift eine 
gegen das Christentum gerichtete Tendenz zuschrieb, als Nachbil- 
dungen der evangelischen Erzihlungen angesehen wurden, in Wahr- 
heit die auffallende Verbreitung gleichartiger Vorstellungen beweisen. 
Ein Weib fleht den Apollonios an, ihren sechzehnjihrigen Sohn zu 
heilen, der schon zwei Jahre von einem Damon besessen ist. Der 
treibt ihn an wiiste Statten *, veriindert seine Sprache und den Aus- 
druck seiner Augen, droht ihn in den Abgrund zu stiirzen. Der 
Wundermann gibt ihr einen Brief an den Geist Ev amery nal ex- 
mAyget (I11 38). Wie hier ein erotisches Motiv des Damon angedeu- 
tet wird, so erzahlt Philostratos anderweitig von dem Liebesverhalt- 
nis der Empusa oder Lamia mit Jiinglingen (IV 28, VIII 7 S. 315, 
11 K. II 4), eines Satyrn mit Weibern (VII 27). IV 10 entdeckt Apol- 
lonios in Ephesos in der Gestalt eines blinden Bettlers den Pestda- 
mon und la8t ihn von der Menge steinigen. Er spriiht Feuer aus 
den Augen und nimmt die Gestalt eines Hundes an. IV 20 sagt 
Apollonios einem Jtingling, der seine Lehre verachtet, auf den Kopf zu, 
da8 er einen Damon habe. Der Damon laft ihn abwechselnd lachen 
und weinen. Auf die Drohungen des Apollonios verspricht er, flehend 
wie ein Gemarterter °, den Jiingling zu lassen und keinen Menschen 
mehr zu tiberfallen, und fahrt dann in eine Bildsaule. 

Die Hypostasierung der Krankheiten und ibre Herleitung von 
Geistern teilt das Christentum mit seiner Zeit*. Wie die Krank- 
heiten tiberhaupt, so wurden von den Griechen schon seit Altesten 
Zeiten besonders epileptische Zufalle, AeuBerungen von Geistessté- 


S. 83, Nordens Kommentar zur Aeneis VI S. 163. 201 und Archiv fiir Religions- 
wiss. X 8. 41 ff. — 1) Sein Heroikos erzéihlt von Hpiphanien der alten 
Heroen in der troischen Landschaft auf Grund volkstiimlicher Ueberlieferungen 
(Rohde, Psyche II S. 350. 351). 2) Mc 5 2. 3. Mt 12 43. Die Démonen weilen gern 
in der Hinéde oder bei Gribern: Tambornino 8S. 98, Bousset S. 389. 390, R. Wtinsch 
in der S. 214? genannten Festschrift S. 23 ff. — Die Erzihlung von den unsauberen 
Geistern, die in die Herde Saue fahren, l&8t sich durch die von Wiinsch be- 
sprochenen Vorstellungen durchaus erkliren. Danach wird das Damonische oft 
durch Verwiinschungen ins Meer geworfen oder zu bestimmten Tieren (z. B. 
Ziegen oder Raben) gesandt, und der Gedanke, daf} dem weggeschickten Uebel 
ein Ersatz geboten werden muf, klingt in manchen volkstiimlichen Wendungen 
an. Auch die Vorstellung vom panischen Schrecken kann noch eingewirkt 
haben. So bleibt nur auffallend, wie die Geschichte von Jesus erzihlt werden 
konnte; Wellhausens Annahme einer Uebertragung scheint mir wahrscheinlich. 
8) Vgl. auch S. 145, 47, Kayser Saxphovu exer to gdopa xab EGetto py Baca 
view (Mc 57) adrd pd d&vayndew dporoyety 6 wu ety. Ueber. die genaue Parallele 
jener ganzen Geschichte in den Petrusakten s. Reitzenstein, Wundererzihlungen 
S. 54. 4) Le 1311 nvedpu dodeveiag, erlautert von Reitzenstein, Poimandres S. 19. 
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rung und Tobsucht aus der Besessenheit durch eine Gottheit oder 
durch einen Damon erklart!. Schon eine hippokratische Schrift be- 
kimpft die Auffassung der Epilepsie als heiliger Krankheit und ihre 
Behandlung durch Entsiihnungen und Reinigungen, wie Zauberer 
und Sihnpriester sie anwandten *. Man darf nicht annehmen, wie 
es geschehen ist, da& die Praxis des Exorzismus tiberhaupt aus dem 
Orient stamme, sondern nur, da8 die orientalische Magie sich mit 
den verwandten bei den Griechen iiblichen Mitteln verbunden und 
sie sich unterworfen habe. Und trotz aller Polemik gegen heidnische 
Magie haben die Christen doch ein ganz analoges System von Be- 
schworungen und Praktiken ausgebildet*; nur andere Machte und 
Namen waren in ihm wirksam, und die Christen bestreiten den 
Heiden, wie christliche Parteien sich unter einander, die Krafte ihrer 
Mittel. 

Der antike Mensch, der den Begriff des Naturgesetzes nicht kennt, 
sieht in natiirlichen und aufergew6hnlichen Handlungen und Vor- 
gingen leicht géttliches Eingreifen; ein Wunderproblem gibt es ftir den 
naiven Glauben nicht, und das gilt fiir Heiden wie fiir Christen. Die 
Heilberichte des epidaurischen Asklepiostempels (0. S. 163), eine selt- 
same tendenziése Mischung von Priestermache und Naivetat, finden ihre 
Fortsetzung in den Heilwundern, die spaéter Augustin sammelt und zur 
Grundlage erbaulicher Betrachtungen macht oder die zu Ehren der 
christlichen Heiligen, die die Praxis der heidnischen Heilgétter in 
Abnlichen Formen fortsetzen, zusammengestellt werden; und die 
Wundergeschichten im Leben des Apollonios und in den Romanen 
erinnern vielfach an den Wunderapparat der apokryphen Apostel- 
geschichten. An Vespasian tritt in Alexandria ein Blinder und bittet 
ihn auf Grund einer Offenbarung des Serapis, seine Augen mit Spei- 
chel zu bestreichen; ein anderer bittet ihn, auch unter Berufung auf 
den Gott, seine gelahmte Hand mit der FuBsohle zu beriihren. Das 
Heilverfahren gliickt, trotz der starken Bedenken des kinftigen Kai- 
sers*. Die Art, wie die Daimonenaustreibungen und die Wunderer- 

') Usener, Gétternamen S. 294. Ebenso realistisch wird ja mit gleicher Psy- 
chologie die Mantik aufgefafit, s. Nordens Komm. zur Aeneis VI S. 148 ff. Ueber 
das Ausspeien vor Kranken (Gal 4 11), das mit der diémonologischen Auffassung der 
Krankheiten zusammenhiingt und apotropiisch wirkt, s. die Leipz. Ausgabe von 
Theophrasts Charakteren 1897 S. 133, Helm (0. S. 39) S. 261, Abt. (0. S. 163%) 
S. 260. 261. — In der 1. Auflage hatte ich u. a. die Aussage des Paulus vom 
Engel, der ihn schliigt IT Cor 127 (s. Lietzmann und meine Schrift De fabellis 
S. 24) auf Epilepsie gedeutet, halte aber jetzt diese Hypothese fiir unsicher, 
da umsichtige Mediziner (s. Theol. Lit. Zt. 1911 Sp. 235. 236) erkliren, dag 
das Material zur Diagnose nicht ausreicht. *) Wilamowitz, Lesebuch VI i, 
Rohde, Psyche II 174. 84°, 8) S. Tambornino und auch G. Kropatscheck, 
De amuletorum apud antiquos usu, Diss. Greifswald 1907; R. Boese, Supersti- 
tiones Arelatenses, Diss. Marburg 1909. *) Tac. Hist. IV 81, Suetons Ves- 
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zahlungen der Evangelien von der jiidischen und heidnischen Pole- 
mik behandelt werden, wie die Absicht nicht so sehr auf Bestreitung 
der Tats&chlichkeit wie auf Abschwachung durch Analogien ge- 
richtet ist, zeigt, wie weit die Gemeinsamkeit dieser Vorstellungen 
reicht 1. 

Christlicher und heidnischer Wunderglaube der Zeit sind der Art 
nach nicht unterschieden, und auch das Christentum nimmt an der 
Steigerung dieses Glaubens, wie sie mit dem Anwachsen der reli- 
giésen Grundstimmung des spiteren Altertums verbunden ist, An- 
teil. Wir beobachten sie schon in dem sich dann weiter ausbrei- 
tenden mythischen Realismus der Apokalypse, in den Engelerschei- 
nungen in den Schriften des Lukas, in der gréBeren Massivitat 
und geflissentlichen Beglaubigung der Wunder des johanneischen 
Evangeliums. Besonders bemerkenswert ist ein jetzt sich ausbrei- 
tender Zweig heidnischer Literatur®, die den Beweis des Glaubens 
durch Wunder geben und den bésen Unglauben in einer Flut from- 
mer Geschichten ersdiufen will. Schon Poseidonios, den Cicero De 
div. I benutzt, hat diesen Beweis der Tatsachen nicht verschmaht, 
Reste einer solchen Sammlung besitzen wir von Phlegon (II. Jahrh. 
n. Chr.), und Proklos nennt noch die Quellen, aus denen er eine 
Auslese hiibsch erzahlter Geschichten von Totenerweckungen, Geister- 
erscheinungen und Jenseitsvisionen mitteilt. Lucians Philopseudes 
parodiert diese Literaturgattung, indem ein um das Krankenlager 
des Eukrates versammelter Kreis durch solche Geschichten den un- 
glaubigen Tychiades zu bekehren und zu beweisen sucht, daB bei 
Gott alle Dinge méglich sind. Die Motive dieser Geschichten sind 
vielfach von den Christen verwertet worden *, die auch die ganze 
Art dieses Beweisverfahrens fortgesetzt haben. 

Die Damonologie und Angelogie ist das Gebiet, auf dem das Chri- 


pasian 7, Dio Cassins LXVI 8. (Ueber den Speichel vgl. Mc 7 33 8 23 Joh 96, 
Gruppe S. 890.) Die Bedenken ne die starke Rationalisierung der Erzihlungen 
werden wir auf Rechnung der gebildeten Schriftsteller setzen, die es nicht tiber 
sich bringen, die volkstiimlichen Legenden unverandert weiter zu geben. Viele 
beachtenswerte Parallelen zieht Reitzenstein, Wundererzihlungen, z. B. 8. 120 ff. 
fiir die wunderbare Befreiung aus dem Gefingnisse, S. 125 fiir das Wandeln auf 
dem Wasser (vgl. Abt S. 1292; O. Immisch, Arch. fiir Religionswiss. XIV 459). 
Aus ahnlicher Vorstellung ist geflossen Mc 441 vig dpa obdtdg Eottv Ot nal 6 dvepog 
nat | thAncon Sraxoder adtg und Apul. Met. VI 9 iam iam sursum respicit ef deam 
spirat mulier quae... ventis ipsis imperat. Heilwunder, die durch die Hand, 
im Traum, durch Bilder geschehen, auch christliche, behandelt O. Weinreich, 
Religionsgesch. Versuche und Vorarbeiten VIII 1. 1) W. Bauer, Das Leben 
Jesu im Zeitalter der Apokryphen, Tiib. 1909 S. 366 f. 2) H. Diels, Sibyll. 
Blatter S. 22, Wendland, De fabellis S. 7 ff. 8) Wendland, De fabellis 
25 ff., Festschrift der Schles. Ges. fiir Volkskunde, Breslau 1911 S. 33 ff., wo ich 
die modernen Forschungen auf diesem Gebiete angefiihrt habe. 
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stentum von Anbeginn tiefere Beziehungen zu den polytheistischen 
Religionen aufweist. Aber dies Verhaltnis griindet sich auf Anschau- 
ungen, die langst ein integrierender Bestandteil des juidischen Glau- 
bens geworden waren und, zuniichst vom Judentum tbernommen, 
erst in der weiteren Auseinandersetzung mit dem Heidentum den 
verwandten profanen Vorstellungen angepaBt und angenahert sind. 
Schon in der urchristlichen Literatur mehren sich dann mit der fort- 
schreitenden Entwickelung die Entlehnungen heidnischer Anschau- 
ungen und Motive, die Anklange und Beziehungen auf die hellenistische 
Vorstellungswelt. Der Eintritt des Christentums in die griechisch 
redende Welt, die Beteiligung von Heidenchristen, die ihren fritheren 
geistigen Besitz nicht wie ein Gewand ablegen konnten, sondern 
einen Teil desselben in die Kirche hintibernahmen, bringt notwendig 
das Einstrémen hellenistischer Kulturelemente mit sich. Das MaB 
dieses Einflusses ist durch die Nationalitét, durch die héhere oder 
niedrigere Bildung des einzelnen bedingt. Aber im allgemeinen be- 
obachten wir ein stetiges Wachstum, je mehr wir von den 4Altesten 
Schriften und Schichten der urchristlichen Literatur zu den jiingeren 
vordringen. Das wird spater bei Betrachtung der einzelnen Schriften 
gezeigt werden. Seit dem Uebergange des Christentums in die heid- 
nische Welt sind hellenistische Vorstellungen auch in den Christus- 
glauben ' eingedrungen und zu den Alteren jiidisch bestimmten Vor- 
stellungen hinzugetreten. Der Glaube der Jiinger hatte das Aerger- 
nis der Kreuzigung mit sieghafter Kraft tiberwunden. Die Erschei- 
nungen des Verklarten und der Auferstehungsglaube hatten ihre An- 
schauung, daB in Jesus der Messias erschienen sei, best&érkt, aber 
zugleich gewandelt und geweitet. Der Kreuzestod wurde in ihren 
Messiasglauben aufgenommen und gewann seine besondere Heils- 
bedeutung. Die Hoffnung der Errichtung des Reichs, die sie einst 
als Abschlu8 des irdischen Lebens Jesu erwartet hatten, wurde jetzt 
mit der zweiten Erscheinung des zum wahren himmlischen Messias 
erhohten Jesus verknipft. Mit dieser Parusie verband sich in ver- 
schiedener Fassung die ganze bunte Fiille der messianischen Er- 
wartungen des Judentums, und dem Erhéhten fielen mit der erwei- 
terten Machtstellung die Priidikate des Gottessohnes ”, des Herrn, des 
K6énigs zu. In solchen Ausdrucksformen bewegt sich auch Paulus’ 
aus inniger Christusmystik geborenes Bekenntnis, in dem die jiidi- 


') Vgl. J. Wei, Christus (Religionsgesch. Volksbiicher I 18. 19), Holtz- 
mann, Neutestamentl. Theol. I 423 ff. 295 ff., Bauer (o. S. 123) S. 114 ff. Meine 
Skizze will nur die hellenistischen Momente der Christologie hervorheben. Fiir 
die altere Entwickelung verweise ich vor allem auf J. Wellhausen, Einleitung 
in die drei ersten Evangelien?, Berlin 1911 S. 70 ff. 147 ff. 2) 8. E. Schwartz, 
Gott. Nachr. 1908 S. 151. 
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schen Wirdenamen fehlen oder zuriicktreten, aber das jiidische Mes- 
siasbild doch stark einwirkt. Ihm ist Jesus Gottessohn und Herr, 
der himmlische Messias, ein hdheres Geisteswesen, das priiexistent 
schon in der Geschichte Israels, ja bei der Weltschépfung (I Cor 86) 1 
als gottlicher Mittler gewirkt hat und durch die Auferstehung wieder 
zur gottlichen Herrlichkeit erhoben ist. 

Die Religion Jesu hat, nachdem sie schon umgebildet war zu 
einer Lehre von Jesus und zum Christuskult, sich die Welt erobert. 
Manche Attribute Christi waren den Griechen und Rémern langst in 
einer besonderen Klangfarbe vertraut. Gétterséhne hatten sich seit 
der hellenistischen Zeit die Herrscher oft genannt 2, und die Bezeich- 
nung des Gottes, dann auch des Herrschers als xvgtog hatte sich mit 
der Propaganda der orientalischen Kulte verbreitet *. Andere Attri- 
bute sind erst auf dem Boden hellenistischer Religiositat zugewach- 
sen oder haben doch erst dort ihre feste Pragung erhalten. Durch 
judische Vorstellungen und das Bild, das die Evangelien von Jesus 
als Arzt der Kranken und Heiland der Seelen zeichnen, vorbereitet, 
hat der Begriff owtyjo doch erst durch den Einflu8 seines griechischen 
Gebrauches von Géttern und vor allem von Herrschern (0. S. 126. 
119) eine der festen Formen gewonnen, in denen auch den Heiden 
der Eindruck von der die menschliche Sphare titberragenden Bedeu- 
tung Jesu anschaulich gemacht werden konnte*. I Tim 1 sff. Tit 
1eo—4. 2uff. 3.ff. tritt, auf Christus angewandt, ein Komplex von 
Vorstellungen auf, der in Ahnlicher Verbindung im hellenistischen 
und rémischen Herrscherkult begegnet: Die Epiphanie°’ des Soter, 
die allen Menschen Heil und Licht bringt, die Verbindung ded¢ xai 
owtije, die Ewigkeit seiner Person und seiner Wirkungen, seine X<pt¢ 
und 6é&, seine giAavdpwntzx. Der jiidische Messiasbegriff war dem 
Heiden fremd, der Weltheiland © war ihnen faBlich; er brauchte nur 
altgewohnte Hoffnungen und Ideale an Christus — das Wort wurde 
allmahlich aus der Amtsbezeichnung zum Eigennamen — zu knipfen 
und in seiner Person verbiirgt zu finden. Die Verbreitung des Soter- 
Begriffes lauft der Loslésung des Christentums von seinem Mutter- 


1) Col. 11s—i17 kommt in seinen Aussagen von Jesu Schépferwirksamkeit 
Joh schon ganz nahe, vgl. Hebr 210 12, J. Weifi, zu I Cor 8. 226. *) Deitfi- 
mann, Licht vom Osten? S. 260. Ich verstehe die Anwendung der von den 
Kaisern ausgesagten Ehrentitel auf Christus als naive Uebernahme und Produk- 
tion aus gleichartigen Motiven, wahrend D. in der Annahme bewufiter Anti- 
these und Kontrastierung sehr weit geht. 3) Lietzmann zu Rom 109 
und Deifmann S. 263 ff. Ueber xdgiog vat ed¢ (Joh 2028) s. Deifimann S. 274, 
tiber Bactdsds Buctkéwy S. 275. *) Wendland, Ywr%jp, Zeitschr. fiir neutest. 
Wiss. V S. 835 ff. H. Lietzmann, Der Weltheiland, Bonn 1909. yeWeber 
die hellenistischen Begriffe éxuodvern und xapovola s. Deifimann S. 278 ff., 0. 8. 127. 
8) cwtye to} xdopov Hv. Joh 442 I Joh 414. 
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boden und seinem Hineinwachsen in die hellenistische Kulturwelt 
parallel. 

Neben den verschiedenartigen, bald mehr im Judentum bald 
mehr im Hellenismus wurzelnden Bezeichnungen der Wirde und 
GréBe des Herrn stehen verschiedene Versuche, die Verbindung des 
Géttlichen mit dem Menschlichen abzuleiten und zu erklaren. War 
die Vorstellung, daB in der Taufe Gottes Geist sich auf ihn gesenkt 
habe und er zum Gottessohne erkoren sei, auf jiidischem Boden ge- 
wachsen, so geben fiir die Erklarung der GOttlichkeit aus der wun- 
derbaren Empfingnis griechische Legenden und Mythen die treffend- 
sten Parallelen!. Und die Tatsache, da8 die tibernattirliche Geburt 
mit anderen Aussagen des Lukas in Widerspruch steht, 1 34. 35 sich 
als eine den Zusammenhang stérende Interpolation verrat, daB die 
gottliche Geburt bei Mt mit andern Erzaihlungen griechischen Ur- 
sprungs 2 vom bedeutungsvollen Sterne, von den Magiern, vom Kin- 
dermord in Bethlehem verbunden ist, machen es wahrscheinlich, 
daB die Vorstellung der jungfraiulichen Geburt und physischen Gottes- 
sohnschaft erst in den Zeiten, wo das Evangelium sich mit der hel- 
lenistischen Welt beriihrt hatte, ausgebildet und in das Evangelium 
des Lukas interpoliert, dem des Matthaius mit andern Legenden vor- 
gesetzt ist. 

Die so sich steigernde metaphysische und kosmische Bedeutung 
Christi schien ihren erschépfenden Ausdruck in der Gleichsetzung 
mit dem fiir géttliche Mittelwesen in hellenistischer Theologie (o. 
S. 113) und bei Philo (S. 207) gebraéuchlichen Logosbegriff zu finden. 
Nun ist der Logos des johanneischen Evangeliums freilich mehr 
schépferisches Wort Gottes im jidischen Sinne als physische Potenz 
im stoischen. Dennoch scheint mir seine Ableitung aus jiidischer 
Spekulation allein nicht durchfihrbar. Es wird schon kein Zufall 
sein, daf vor dem tiblichen jiidischen Ausdruck 7jn« %<0d der Aéyo¢ 
bevorzugt ist, und gesetzt dies wire erst unter dem Einflusse der 
Identifizierung mit Jesu Person geschehen, so lieSe sich wenigstens 
die Annahme, da8 dabei der hellenistische Logosbegriff mitgewirkt 
habe, nicht ausschliefen. Und sie erscheint um so wahrscheinlicher, 
als die in der hellenistischen, besonders auch Agyptischen Theologie 
tibliche Gleichsetzung individueller Gétterpersonen mit dem im Sinne 


") Usener, Weihnachtsfest® Bonn 1911 S. 71 ff.; Wilamowitz, Herakles I! 297; 
K. Fehrle, Die kultische Keuschheit im Altertum (Religionsgesch. Versuche und 
Vorarbeiten VI), bes. S. 23 ff.; Holtzmann I 480 ff. *) Usener a. a. O. S. 79 ff.; 
Ders., Geburt und Kindheit Christi, Vortrige und Aufsiitze, Lpz. 1907 S. 161 ft 
A. Dieterich, Z. f. neutest. Wiss. III 1 ff. (= Kleine Schriften 272 ff.). — Die 
Verbreitung des Motives, dafi beim Tode der Lieblinge der Gétter die Sonne 
sich verfinstert, bespricht Usener, Rh. M. LV 286. 
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auch des weltschaffenden Wortes gefaBten déyog erklaren kann, wie 
der Begriff nicht nur auf den Trager der neuen Offenbarung tber- 
tragen, sondern auch als allgemein bekannt vorausgesetzt werden 
konnte '. Die Vorstellung vom Logos, die neben die Messiastheologie 
tritt, wird dann das Schema, durch das Christi kosmische und ethi- 
sche Bedeutung verstindlich gemacht wird, die weite Eingangspforte 
fiir hellenistische durch Philon und den Platonismus besonders ver- 
mittelte Spekulationen. 

Aus wunderbaren Offenbarungen hervorgegangen und mit der 
wachsenden Kraft der Gemeinde von immer hellerem Abglanz gétt- 
licher Herrlichkeit umstrahlt, aus der enthusiastischen Erwartung 
der Parusie neue Nahrung ziehend, barg der Christglaube Geheim- 
nisse des religidsen Lebens in sich, welche die christliche Verkiindigung 
auf einen erschépfenden Ausdruck zu bringen sich unzureichend 
fiihlte. Schon in dem Altesten christlichen durch die jiidische Apo- 
kalyptik verbreiteten Sprachgebrauch ist die Lehre von Christus und 
vom Heile Mysterion, Geheimnis. Justins Parallelisierung der My- 
sterien des heidnischen und christlichen Kultes und der gnostische 
Begriff des Mysteriums als des esoterischen und pneumatischen, der 
mit Clemens in die katholische Entwicklung eingeht, sind die wesent- 
lichen Etappen fortschreitender Hellenisierung des Begriffes. Dazu 
tritt in der lateinischen Entwicklung die von den heidnischen Ini- 
tiationsriten der Mysterien tibertragene Bezeichnung der Taufe als 
sacramenium, d. h. der feierlichen eidlichen Verpflichtung, die der 
christliche Soldat seinem Herrn gegeniiber eingeht ”. 


'! R. Reitzensteins 8S. 206! zitierte Ausfiihrungen. E. Schwartz sagt Gott. 
Nachr. 1908 8.555. 556: ,EHinen géttlichen Logos, der von Gott zur Menschheit 
die Briicke schligt und zwischen beiden steht, kennt die Stoa nicht“, aber das 
gilt nur fiir die alte strenge Schullehre, nicht fiir die Verbindung der Philo- 
sophie mit allegorisierter Gétterlehre. (So charakteristisch ftir Joh der -ab- 
solute zusatzlose Logos ist, zeigt er doch noch 1248 6 ddetmy Ene nat py appa 
VOY T& PYjpate pov yet tov xpivovta adtdv. 6 Adyog Sv sAdhAnoum sxstvog xpivel avTOV 
éy ti éoxaty Hyéex ein Schwanken zwischen persénlicher und begrifflicher Fas- 
sung ganz wie Act 10 36 tdv Adyov bv anxéotetAcy (vgl. Cornut o. S. 113%) totg vict¢ 
Topayr ebayyerCopevog eipivyv 8a Tyco Xpistod odtég éottv ndvrwv xdproc, Wo Blah 
xberoc streicht). Und dafi die stoische Unterscheidung von édyo¢g als Gedanke 
und Wort (éva.d9et0¢ und meogopixdc) auch auf die Gottheit angewandt wird und 
der Uebergang des einen in den andern den Schépfungsakt darstellt, zeigt Plut. 
De Iside 62 p. 876 C. Endlich scheint mir Aristides’ Zeusrede (besonders § 9 
Bd. II 340 K.) Ton und Stilfarbe des Prologes vortrefflich zu erlautern und neben 
den jiidischen Parallelen alle Beachtung zu verdienen, s. auch H. Usener Rh. M. 
LV 293. Der Evangelist brauchte nicht Heraklit oder Philon zu lesen, um vom 
hellenischen Logosbegriffe beriihrt zu werden. — Der pradikative Gebrauch von 
$ed¢ 11.18 ist griechisch, nicht jiidisch, und fiir die mit dem Logos verbundenen 
Begriffe g@> und &d7Seru gibt die hermetische Literatur (vgl. auch Albinos’ His- 
agoge c. 10S. 165 Hermann) die besten Parallelen. 2) §. den scharfsinnigen 
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Wann die in den Mysterienreligionen tblichen Sakramente und 
die dort herrschenden Vorstellungen von der Einigung mit der Gott- 
beit durch Initiationsakte und Genu8 geweihter Speise, von den ma- 
gischen Kriiften des Wortes (o. S. 155) auf Abendmahl und Taufe + 
einzuwirken begonnen haben, ist schwer zu entscheiden. Das Essen 
des Leibes Christi und Trinken seines Blutes bei Joh weist deutlich 
in diese Richtung. Aber wahrscheinlich ist dieser Einflu8 schon far 
Paulus in Betracht zu ziehen. Denn seine Christusmystik ist den 
Stimmungen der gleichzeitigen Mysterienreligionen verwandt, und es 
entspricht der Art, wie die Mysterienkulte Leiden und Erlésung des 
Gottes und seiner Gliubigen parallelisieren (o. S. 155. 179 f.), wenn 
nach Paulus der Glaubige in Christus lebt und leidet, mit ihm (in 
der Taufe) begraben, gekreuzigt, gestorben und auferweckt ist. Und 
schon die kirchliche Institution des Kultmahles mag nach dem Vorbilde 
heidnischer Kulte eingefiihrt sein’. Die Eucharistie ist dann von 
der Agape gelést und durch die Aufnahme des Opfergedankens dem 
heidnischen Opfer gendihert worden. Auch die Ausbreitung der 
Taufe, die die jiidische Beschneidung ersetzte, mag schon durch die- 
selben Einfliisse geférdert sein, unter denen sich ihr sakramentaler 
Charakter ausgebildet hat. I Cor 1529 ist schon im Brauche einer 
stellvertretenden Taufe fiir die korinthische Gemeinde eine magische 
Auffassung der Taufe vorausgesetzt, die Paulus selbst wenigstens 
nicht ablehnt. Das Taufen in »den Namen Christi«, der Glaube an 
die Kraft der Formel und der Namen, die Mitteilung des Geistes durch 
Handauflegung weisen auch auf verwandte hellenistische Erschei- 
nungen. Die Wirksamkeit des Christusgeistes wird vielfach natur- 
haft vorgestellt. Die Wiedergeburt wird Joh 35 Tit 35 ans Wasser 
geknipft, und dem Ignatius sind Brot und Wein des Abendmahls 
ein Heilmittel der Unsterblichkeit. Aber die urchristliche Vorstel- 
lung, daB die Taufe eine véllige Entsiindigung bedeute und es fir 
die nach ihr begangenen Siinden keine Bue gebe, und das darin 
zum Ausdruck kommende Ideal der Heiligkeit der Gemeinde tritt in 
starke Spannung zur Erfahrung und Wirklichkeit, und dieser Wi- 


Aufsatz H. von Sodens, Z. fiir neutest. Wiss. XII 188 ff. (dem ich aber nicht 
gugeben kann, daf} die Eschatologie urspriinglich das eigentlich konstitu- 
ierende Merkmal dieses Mysteriums ist) und fiir die spiitere Entwickelung G. 
Anrich, Das antike Mysterienwesen in seinem Hinflufi auf das Christentum, 
Gott. 1894. ) Abendmahl: s. Holtzmann I 364 ff. 457 ff. II 200 ff., der 
tiber die ganze neuere Literatur orientiert, Léschcke a. a. O. S. 17. 24, J. Wei6 
zu I Cor., besonders S. 257. 293 ff., Clemen a. a. O. S. 185 ff. Taufe: Holtzmann 
I 448 ff. [1 195 ff., H. Windisch, Taufe und Siinde im dltesten Christentum, Tiib. 
1908, Clemen S. 165 ff. *) Ueber Mahle ei¢ pvijpyv eines Verstorbenen s. 
Lietzmann zu I Cor 1121, tiber die paulinische Parallele vom Opfermahl und 
Herrnmahl dens. zu I Cor 10 21. 
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derspruch bestimmt die Ausgestaltung der kirchlichen Bufdisziplin. 
Arkandisziplin, Unterscheidung von Geweihten und Ungeweihten 
und von verschiedenen Stufen der Weihe, der ganze Apparat der 
Mysterienterminologie ist in die Praxis und noch mehr in die Theorie 
der Kirche eingedrungen. Nicht nur in gnostischen Konventikeln, 
sondern auch in Gemeinden der Grof8kirche schlieBen sich an die ri- 
tuelle Ausgestaltung der Sakramente vielfach antike Sonderbrauche an!. 

Der christliche Gottesdienst ist aus dem jidischen herausge- 
wachsen (S. 209). Die liturgischen Abendmahlsgebete der Apostel- 
lehre schlieBen sich an jiidische an. Aber bald macht sich auch hier 
in der Formensprache hellenistischer Einflu8 geltend. Das tritt be- 
sonders deutlich in dem Gemeinde- und Dankgebet I Clem hervor. 
Die Grundlage der in den apostolischen Konstitutionen erhaltenen 
»clementinischen Liturgie« gehért dem II Jahrhundert an und geht 
wohl ebenfalls auf ein jiidisches Muster zuriick. Aber ein Teil der 
Liturgie, der Preis Gottes aus der Natur, der hier hymnenartig wie 
in den Engelsgesingen des Faustprologes erklingt, zeigt engen An- 
schlu8 an die stoische Theodicee des Poseidonios, die hier direkt 
oder, worauf Spuren bei Philo deuten, durch hellenistisch-jiidische 
Vermittlung benutzt ist. In einer christlichen Gebetsammlung, die 
wir aus einem Papyrus des III Jahrhunderts kennen gelernt haben, 
ist ein heidnisches Gebet des Poimandres aufgenommen, das aber 
kaum liturgisch gebraucht wurde’. 


2 URCHRISTLICHE MOTIVE IM GEGENSATZ UND IN DER ANNAHERUNG AN DEN 
HELLENISMUS 


Das Thema haben behandelt NoRDEN, Kunstprosa S. 452 ff.; EvDosscuttz, 
Das Christentum (Wiss. und Bildung 50), Lpz. 1908 S. 42—68, MWunpt, Griech. 
Weltanschauung (aus Natur und Geisteswelt 329) Lpz. 1910 S. 115—130 (s. Theol. 
Tit.Z 191) Sp. 102 f.). 

Und dennoch darf man sagen: Das Urchristentum steht der 
griechisch-rémischen Kultur fremd gegentiber. Christentum und Welt- 
kultur sind GréBen, die zundchst kein inneres Verhdltnis zu einander 
haben. Bis gegen die Mitte des IJ Jahrhunderts herrscht diese kul- 
turfremde Richtung vor. Die Elemente der héheren hellenistischen 
Kultur dringen wohl aufs Christentum ein, aber sie halten sich mehr 
an der Peripherie, und sie tragen den Charakter des Zufalligen und 


1) H. Usener, Milch und Honig, Rh. M. LVI 177 ff., W. Kroll, Alte Taut- 
brauche (o. S. 2162); J. Heckenbach, De nuditate sacra, Religionsgesch. Versuche 
und Vorarbeiten IX 3 S. 64—68. 2) Léscheke S. 11 ff.; Th. Schermann, Texte 
und Untersuchungen XXXIV 2b; R. Reitzenstein und P. Wendland, Zwei an- 
geblich christliche liturgische Gebete, Gott. Nachr. 1910 S. 324 ff. und Gott. 
Anz. 1911 S. 550 ff. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 15 
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Sporadischen, des UnbewuSten und Unbeabsichtigten. Die KOLVT), 
die durch Paulus das Organ christlicher Propaganda wird, vermit- 
telt hellenistische Vorstellungen und hellenisiert christliche Begriffe ; 
aber es sind, wie wir sahen, zunichst volkstiimliche Vorstellungen 
und Ausdrucksmittel, die dies Stadium des Hellenisierungsprozesses 
dem Christentum nahe bringt. Es ist bezeichnend, da die Alteste 
christliche Literatur weniger die literarische xotv7) als die Unterstro- 
mung des gesprochenen Vulgirgriechisch verwendet, der Einflu® der 
attizistischen Richtung und die Ricksicht auf die héheren Forde- 
rungen der Literatursprache erst bei Lukas leise wahrnehmbar zu 
werden beginnt. ; 

Dem papiernen Zeitalter ist die Tatsache nicht ohne weiteres 
verstandlich, daB Jesus nichts geschrieben hat. Kluge Leute haben 
darin ein Manko gefunden, und Theologen haben 6fter recht selt- 
sam die Griinde erdértert, die Jesus zu dem Verzicht bestimmt hatten, 
als ob er tiberhaupt die Méglichkeit erwogen haben miisse, und sie 
haben die besondere Absichten zu enthitillen gesucht, aus denen her- 
aus die géttliche Vorsehung diesen Weg der Offenbarung nicht ge- 
wahlt habe!. Solche Problemstellungen beweisen die Unfahigkeit, 
sich in Zeiten und Kreise zu versetzen, in denen das lebendige Wort 
mehr gilt als das Buch. Sokrates und Epiktet haben auch nicht 
geschrieben, weil sie Wichtigeres zu tun hatten, und selbst der gréBte 
Meister des Stiles, Plato, sieht im Phadros die Schrift als einen kiim- 
merlichen Notbehelf fir das lebendige Wort an. Es ist ebenso be- 
zeichnend, daf Petrus und Johannes und Jakobus nicht geschrift- 
stellert haben, wie da die Kirche bald darin einen Mangel sah, der 
beseitigt werden muBSte. Wie das Alteste Christentum kulturfremd 
ist, so ist es auch urspriinglich unliterarisch. Die Altesten Briefe sind 
wirkliche Briefe, noch keine Literatur. Die Adovy:« und die Evangelien 
dienen dem Zwecke der Erbauung und Unterweisung. Auch ihnen 
fehlt anfangs das entscheidende Merkmal der Literatur, die technisch- 
buchhandlerische Edition und Verbreitung; daher der fluktuierende 
und unsichere Zustand der Altesten Texte, den erst die Kanonisierung 
zu beseitigen begonnen hat. 

Christi Verkiindigung hat kein Verhaltnis zur héheren Welt- 
kultur, weil diese in den Horizont seiner Umgebung nicht hinein- 
reicht. Weseutlich darauf beruht der Eindruck der Unmittelbarkeit 
und unvergaingiichen Frische, der natiirlichen Kraft und der durch 
keine Nebenriicksichten beirrten geschlossenen Einheit seiner Froém- 
migkeit. Und doch war es ein Gliick, da8 das negative Verhaltnis 
kein prinzipiell feindliches war und Anknipfungen fir die Zukunft 


") Haussleiter, Die vier Evangelisten, Miinchen 1906 S. 2 ff. 
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nicht ausschlo8. Aber die beiden nachsten Generationen haben zu- 
nachst und weit tiberwiegend die Konsequenz der Exklusivitat ge- 
zogen. Die Mission als der Kampf gegen die finsteren Gewalten des 
Heidentums zog mit Notwendigkeit die aggressive und feindliche 
Haltung gegen die Kultur nach sich. Die Christen empfinden den 
scharfsten Gegensatz gegen die Welt, die dem baldigen Untergange 
geweiht ist. Sie fiihlen sich als Birger einer héheren Welt und be- 
zeichnen sich als neue Menschenrasse. Auch Philosophie und Lite- 
ratur ist ein Stiick der Welt, die sie bekAmpfen und tiberwinden. 
Nicht als Meister der Rede oder der Weisheit will Paulus zu den 
Korinthiern gekommen sein. Er nennt sich einen Laien, was das 
Reden betrifft, und wei, daB seine Gegner seine Rede verachten. 
Ihm hat Gott die Weisheit der Welt, welcher die Korinthier eine 
gefahrliche Vorliebe entgegenbringen, zur Torheit gemacht, und durch 
die Torheit des Evangeliums will er die Glaubenden retten. Der 
Kolosserbrief warnt vor der Gefahrdung durch die Philosophie und 
vor dem Truge menschlicher Weisheit. Und auf der andern Seite 
wird der Kontrast ebenso scharf empfunden und gezeichnet: Die lite- 
rarischen Gegner des Christentums sehen in ihm eine barbarische 
und kulturfeindliche Lehre. Nebenstr6mungen fehlen auch bei Pau- 
lus nicht ganz — ich erinnere schon hier an seine Schatzung der 
Obrigkeit und an seine Annahme des urspriinglich auch den Heiden 
ins Herz geschriebenen Gottesgesetzes —; und diese Strémungen ge- 
winnen immer weitere Verbreitung. Aber das Fortleben jener Mo- 
tive bis in die Zeiten, wo die Kirche schon auf dem Wege war, 
selbst eine Kulturmacht zu werden, beweist, wie tief die weltfremden 
und weltfeindlichen Stimmungen im Urchristentum wurzelten und 
wie die orientalische Str6mung immer wieder machtig hervorbricht. 
Auf der einen Seite erkennt man in der Philosophie einen Bundes- 
genossen, bekampft mit ihren Waffen den Polytheismus, entfaltet 
nach ihren Problemstellungen und Gesichtspunkten den christlichen 
Glauben zum System einer Weltanschauung; auf der andern Seite 
werden Stimmen laut, die von fanatischem Haf gegen die Philoso- 
phie zeugen und durch ein Zerrbild des Lebens und der Lehren 
der Philosophen sie zu diskreditieren suchen. Auf der einen Seite 
bemtiht man sich eifrig, die Herrschaft tiber die profanen Literatur- 
formen zu gewinnen und jagt allen Ktinsten der griechischen Rhe- 
torik nach; auf der andern Seite zeigt man eine affektierte Gleich- 
giiltigkeit gegen den Stil und wiederholt das traditionelle Urteil, daB 
der Christ die Schénrednerei verachte’. Und noch um 200, wo sich 
schon unter hellenistischem Einflusse alle christlichen Literaturgat- 


2) Norden, Kunstprosa S. 529 ff. 
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tungen hoffnungsvoll zu entfalten begonnen haben und die Theo- 
logie bereits eine hohe Bliite erreicht hat, wird ernsthaft und leiden- 
schaftlich die Frage erértert, ob ein Christ tiberhaupt literarisch 
titig sein dirfe und ob der sichere Besitz der heiligen Schriften 
nicht alle weitere Schriftstellerei unberechtigt und iberfliissig er- 
scheinen lasse }. 

Damit ist bereits der prinzipielle Standpunkt gegeben, auf den 
wir uns zu stellen haben, wenn wir zundchst Jesu Verktindigung 
und die Entwickelung der von ihr ausgehenden Triebkrafte mit der 
Vorstellungswelt griechisch-rémischer Religion und Philosophie ver- 
gleichen. Nicht nur in einzelnen Satzen (S. 95°), sondern auch in 
Stimmungen und Empfindungsweisen beobachten wir eine auffallende 
Verwandtschaft und Uebereinstimmung. Wer den Blick auf das ein- 
zelne richtet, sieht sich leicht verfiihrt, einen historischen Zusammen- 
hang zu suchen. Aber wer das Ganze iiberblickt und nach Erwa- 
gung aller Einzelheiten zu der Ueberzeugung gelangt ist, daB Jesu 
Denkweise nicht griechisch und von den die Kulturwelt beherrschen- 
den Anschauungen gar nicht bertihrt ist, der muf es ablehnen, jene 
Beziehungen unter dem Gesichtspunkt der Entlehnung und Abhangig- 
keit zu betrachten. Wir haben den gemeinsamen Besitz der Vélker 
in seinem Umfange schatzen und die Tatsache der Kongruenz auch 
da anzuerkennen gelernt, wo unsere Psychologie sie zu erklaren 
nicht ausreichen will. Wir haben auf dem Gebiete der Religion 
und Spekulation bei den antiken Vélkern auffallend parallele und 
konvergierende Entwickelungslinien beobachten gelernt und sind 
skeptischer geworden gegen die Annahme einer geschichtlichen Ab- 
hangigkeit, wo Wege und Medien der Vermittelung gar nicht nach- 
zuweisen sind. Wir lehnen eine Methode ab, welche die Ueber- 
tragung der Ideen sich nach Analogie des Austausches der Waren 
und des Gerates vorstellt und in ihrer einseitigen Anwendung uns 
schon jetzt zu der Konsequenz fiihrt, dafB der Quell originaler Ge- 
dankenschépfung mdéglichst in der AuBersten historischen oder pri- 
historischen Ferne gesucht wird. Wir rechnen mit der Tatsache, 
daf unter ahnlichen Voraussetzungen und Bedingungen dieselben 
oder ahnliche Gedanken wiederholt gedacht und nicht nur einmal 
spontan erzeugt sind. In unserem Falle scheitert jene vorschnelle 
historische Konstruktion oft an der Erfahrung, da’, auch wo ein- 
zelne Satze und Lehren sich Ahnlich sehen, doch die letzten Motive 
und Grundsitze, die sie hervorgetrieben haben, sich unterscheiden. 
Die Aehnlichkeit verringert sich, sobald man von der Auferen Er- 
scheinung zur Wurzel, von der Oberfliche zum Kern vordringt. 


1) Wendland a. a. O. S. 9 ff. 


Wesen des Christentums 929 


a 


Dennoch wird mit dieser Erkenntnis die Aufgabe, die beiden von 
einander unabhangigen Gréfen zu vergleichen, nicht diberfliissig und 
zwecklos. Die Analogien und die Gegensdtze der Anschauungen, 
die dieser Vergleich aufdeckt, sind gleich lehrreich. Wie jene die 
Tatsache der raschen Verbreitung des Christentums und seiner Um- 
bildung in hellenistische Vorstellungs- und Ausdrucksformen, so 
lehren diese die instinktive Abneigung, der das Christentum begeg- 
nete, und die Widerstainde, die es zu iiberwinden hatte, begreifen. 

Die Frémmigkeit, die Jesus gelehrt und den Menschen vorge- 
lebt hat, bedeutet die gréBte Vereinfachung und tiefste Verinnerlichung 
der Religion. Das echte Wesen der Religion ist aus dem unmittel- 
baren Erleben inniger Gottesgemeinschaft geschépft und am Gegen- 
satze der pharisdischen Frémmigkeit zu der leuchtenden Klarheit 
jener einfachen Satze entwickelt, die wie selbstverstandlich und na- 
tirlich von der harmonischen Einheit der Persénlichkeit auszustrah- 
len scheinen. Die Frémmigkeit ist das natirliche Verhaltnis der 
ihrem Gott in kindlichem Vertrauen sich hingebenden Seele, keine 
professionelle Wissenschaft, die nur durch ihre ziinftigen Vertreter 
gelehrt werden kénnte. Mit der Gottesliebe ist die Nachstenliebe 
aufs engste. verbunden; in beiden ist die Summe des Gesetzes ge- 
geben. Die Religion ist nicht mehr ein Sondergebiet, das neben den 
anderen Gebieten des Lebens liegt, sie ist die Seele, die alles Leben 
und Tun des Menschen erneuernd mit ihren Kraften durchdringen 
und erfillen will: »Jesus hat die Versittlichung der Religion bis zum 
Ende gefiihrt und der Sittlichkeit im ganzen Umfange die religidsen 
Triebkrafte gesichert« (Jiilicher). Die spezifisch-religidsen Leistungen 
und die besonderen Werke der Frémmigkeit als ein tiber dem nie- 
deren sich erhebender héherer Pflichtenkreis, den man als autori- 
tativ gegeben hinnimmt und nur mit tibernatirlicher Kraftanstrengung 
erfillen kann, verlieren ihren Wert. Die Frémmigkeit ist befreit 
von der erstickenden Last jiidischer Traditionen und nationaler Vor- 
urteile, auf ihre echtesten und innersten Motive zuriickgeftihrt, in 
ihrer einfachsten, reinsten Gestalt dargestellt. Die jiidischen Tra- 
ditionen werden nicht radikal verworfen; aber sie bekommen eine 
peripherische Stellung oder werden als Adiaphora toleriert. Jidische 
Begriffe werden selbstverstandlich tibernommen; aber sie erfahren 
eine Vertiefung und Vergeistigung, daB sie oft zu bloBen Ausdrucks- 
formen fiir einen neuen Inhalt herabsinken. Der Begriff des Reiches 
Gottes wird von den nationalen Schranken befreit und zu einer 
geistigen und schon gegenwartigen Gemeinschaft umgebildet. Die 
jadisch-nationalen und politischen Zukunftserwartungen werden durch 
die Betonung der individuellen Bedingungen und der persénlichen 
Verantwortung iiber das partikularistische Niveau erhoben und unter 
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der Herrschaft sittlicher Gesichtspunkte verklart. Auch diese Ent- 
wickelung ist vorbereitet im spiteren Judentum; aber durch diese 
Tatsache verliert die Botschaft Jesu, die erst diese Entwickelung 
zum Ziele und zum Siege gefiihrt hat, nicht an Bedeutung. Das 
eben ist das Neue, da8 die eine Frage nach dem Heil der Seele als 
die alles beherrschende in den Mittelpunkt geriickt wird, daB alle 
anderen Interessen und Sorgen ihr gegeniiber eine untergeordnete 
Bedeutung haben. 

Die Emanzipation von den nationalen Schranken gibt dem Chri- 
stentum eine Richtung auf das allgemein Menschliche, eine univer- 
sale Haltung, in der die Zukunft seiner Weltmission begriindet ist. 
Die Art, wie es den Schwerpunkt in die innere Gesinnung, auf die 
innere Welt des persénlichen Geisteslebens legt, kommt der indi- 
vidualistischen Stré6mung entgegen, die im Gegensatz zur antiken 
Gebundenheit die hellenistisch-rémische Menschheit beherrscht. Auch 
die ungeheure Vereinfachung der Religion, ihre Auffassung als des 
persOnlichen Verhaltnisses der Seele zu ihrem Gott, ihre Befreiung 
von allem ihren Kern verhillenden AuSenwerk bietet Beziehungen 
zu der religidsen Aufklarung des Heidentums mit ihren monotheisti- 
schen Tendenzen, ihrer Reaktion gegen das Formenwesen, ihrer For- 
derung einer reinen Sittlichkeit und eines verninftigen und geistigen 
Gottesdienstes. Freilich ist der heidnische Monotheismus nicht aus 
religidsem Erlebnis, sondern aus Reflexion und Kritik geboren, und 
er verleugnet diesen Ursprung nicht. Er gibt eine Form, die auch 
individuelles religidses Leben fassen kann, aber er wurzelt nicht 
notwendig darin; das eine unpersonliche, unbegreifliche und unaus- 
sprechliche G6ttliche verflie8t in den Nebeln der Abstraktion; ein 
inniges Gottvertrauen wie es Epiktet besitzt, wachst nur selten auf 
dem Boden der Philosophie. Die exemplarische und weltgeschicht- 
liche Bedeutung des aus den nationalen und konventionellen Banden 
sich lésenden christlichen Universalismus offenbart sich darin, daB 
nur hier der universale Gedanke die seine Verwirklichung fordernde 
Kraft in sich tragt. Es ist die Kraft eines keine Kompromisse ver- 
tragenden Glaubens, der nur einen Gott, eine Wahrheit, ein Heil kennt. 
Der heidnische Vertreter des geliuterten Monotheismus und der auf- 
geklarten Frémmigkeit erkennt die Verpflichtung zur Teilnahme am 
staatlichen Kult an. Tite er es nicht, so miiBte er aus der politi- 
schen Gemeinschaft, die zugleich eine religidse ist, ausscheiden. Nur 
in einem Wunschstaate kénnte er seine philosophische Religion ver- 
wirklichen (S. 141). — Der Polytheismus ist weitherzig und tolerant, 
weil er andere Gétter neben seinen gelten l48t. Mit der Einverlei- 
bung fremder Stéimme und Vélker ist far Rom die Konsequenz der 
Aufnahme ihrer Gétter verbunden. Rom bewabrt seine Toleranz, so 
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lange es mit polytheistischen und national beschrankten Religionen 
zu tun hat; auch die orientalischen pafSten sich in ihrem Vordringen 
leicht der staatlichen Religion an. Die Toleranz versagt gegeniiber 
dem Universalismus und der Exklusivitaét des Christentums. Den 
abstrakten Begriff der Religionsfreiheit hat Rom wie Athen nicht ge- 
kannt oder doch nicht rechtlich anerkannt. Die mutige Konsequenz 
des Universalismus ist die Starke der christlichen Idee, erklart aber 
auch die ganze Wucht des Widerstandes, den sie in der antiken 
Welt zu tiberwinden hatte. Diese Konsequenz scheidet das Christen- 
tum von den philosophischen Religionen, die alle in der Praxis mit 
den herrschenden Religionsformen paktierten und dadurch zu theo- 
retischen Konzessionen (Stoa!), ja in der Folge zu immer gréBerer 
Belastung mit historischem Stoff verfiihrt wurden, und gibt ihm die 
Ueberlegenheit der die Welt in die Schranken fordernden Siegesge- 
wiBheit. 

Der christliche Gedanke des einen allumfassenden Gottes hat 
zum Korrelat die Idee der wesentlichen Einheit des Menschenge- 
schlechtes, der Gleichheit aller Menschen yor Gott. Die Idee ist 
vorbereitet und angelegt schon in der Botschaft Jesu, indem sie die 
Religion von ihren nationalen Voraussetzungen und Beschrankungen 
loslést und auf eine allgemein menschliche Grundlage stellt!. Das 
hangt damit zusammen, da die Menschen, mit denen Jesus lebte, 
noch den einfachen Naturformen der Menschheit in ihrer ewigen 
Bestandigkeit nahe standen. In ibrer prinzipiellen Bedeutung kommt 
die Menschheitsidee freilich erst zum Durchbruch und zum _ klaren 
BewuBtsein durch die Heidenmission. Fir Paulus lebt in der 
christlichen Gemeinschaft nicht Jude noch Grieche, nicht Knecht 
noch Freier, nicht Mann noch Weib (Gal 32s, I Cor 1213, vgl. Eph 
44 Col 311). Dem héchsten religidsen MaSstabe gegentiber sind die 
Unterschiede der Nation, des Standes, des Geschlechtes indifferent. 
Dieser Standpunkt beriihrt sich mit den hellenistischen, besonders 
stoischen Gedanken der Humanitat, der allgemeinen Menschenwirde 
und der gemeinsamen Menschenrechte. Auch darin erinnert das 
Christentum an die Stoa, daB der Gedanke der Gleichheit die poli- 
tische Sphare und die auferen Rechtsverhaltnisse gar nicht berihrt. 
Die Jiinger Christi werden in eine ideale Lebensordnung und zu 
einer Héhe der Weltbetrachtung erhoben, von der aus alle Unter- 
schiede und Gegensdtze der irdischen Zusténde vdllig gleichgiltig 
erscheinen. Ein soziales Programm liegt gar nicht im Gesichtskreise 
der religidsen Lehre Jesu, und durchgreifende Aenderung der so- 
zialen Verhaltnisse hat das Christentum nicht gebracht. Auch von 
einer Tendenz der Kirche auf Befreiung der Sklaven kann nicht die 

1) Harnack, Mission I S. 81 ff. 
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Rede sein! — Sklaven hat es auch im christlichen Hause und in 
kirchlichem Besitz gegeben —; nur die Frage darf gestellt werden, 
wie weit die christliche Lehre der Menschenliebe und allgemeinen 
Briiderlichkeit die Spannungen der sozialen Verhiltnisse ausgeglichen, 
die Beziehungen von Herr und Knecht gemildert und _versittlicht, 
durch ihre erziehende Kraft die Bedingungen fir die Aufhebung der 
Sklaverei herbeifiihren geholfen hat (vgl. S. 42 f.). 

So nahe sich christlicher und stoischer Humanitatsgedanke und 
Kosmopolitismus stehen, sind sie dennoch in den treibenden Motiven 
und in den Wirkungen unterschieden. Der antike Kosmopolitismus 
beruht auf der Voraussetzung der Fahigkeit auch der barbarischen 
Vélker zur Teilnahme an den Gitern der geistigen Kultur, zur in- 
tellektuellen Erziehung. Der Stoa ist der Mensch als Intellekt ein 
Glied des verniinftigen Kosmos, und die Gemeinsamkeit des Logos 
schlingt das Band der idealen Gemeinschaft. Die Stoa bleibt damit 
trotz aller Versuche der Massenwirkung und der Volkserziehung doch 
im Grunde der aristokratischen Haltung der griechischen Philosophie 
treu. Strabon (I 19 a. E.) gibt die herrschende Meinung wieder, 
wenn er sagt, man kénne nicht die Masse der Weiber und des P6- 
bels durch philosophische Rede gewinnen und erziehen; und Cel- 
sus wirft der neuen barbarischen Lehre vor, da8 sie sich an die 
Einfaltigen und Niedrigen, an Sklaven, Weiblein und Kindlein wende, 
daB sie die Wissenschaft verachte und die Torheit fiir einen Vorzug 
erklare. Das Christentum durchbricht den intellektualistischen Stand- 
punkt?, oder vielmehr es kennt seine Mafstabe gar nicht. Es legt 
einen andern Mafstab an, einen neuen und die ganze Menschheit 
wirklich umfassenden. Es dringt auf den tieferen Naturgrund und 
innersten Kern des Menschen und wertet seine Willensrichtung als 
Ganzes und als Einheit. Darum erscheint jede Menschenseele, auch 
die geistig Aarmste und unbedeutendste, als ein unendlich Wertvolles; 
ihre Schatzung ist ganz unabhingig von allen Wertunterschieden 
und Abstanden der Geburt, des Standes, der Bildung, die fiir das 
vulgare Urteil giiltig sind. Ja Armut, Not, Leiden werden im Ge- 
sichtspunkte der Nachfolge Christi zu religidsen Werten. Was die 
vertiefte, in die Bruderliebe umgesetzte Humanitat fiir die Bewaihrung 
der Sittlichkeit und Niachstenliebe bedeutet, welcher Abstand sie be- 
sonders trennt von der Selbstgenugsamkeit stoischen Tugendstolzes, 
der die Leiden gar nicht als Leiden anerkennt, iiber sie frohlockt 
als die erwiinschte Folie zur Offenbarung der sittlichen Gréf8e, der 
das Mitleid nicht zulassen will und im schlimmsten Falle die Ueber- 


*) E. v. Dobschiitz in Herzogs RE.? XVIII 423 ff. *) Poseidonios’ 
Psychologie bot mit ihrer Betonung des Willens und des Trieblebens spater 
der unstlcna Spekulation Ankniipfungen. 
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gewalt des Ungliicks als einen géttlichen Wink betrachtet, freiwillig 
die Bithne des Lebens zu verlassen, soll hier nicht ausgefiihrt wer- 
den. Das ist klar, daB8 die kosmopolitische Tendenz des Christen- 
tums eine werbende Kraft besaB, mit der die philosophischen und 
die in einer Gnosis gipfelnden synkretistischen Religionssysteme nicht 
konkurrieren konnten. Die Vorrechte, die hier der Gedankenarbeit 
zugestanden werden, beschranken in der Praxis das Prinzip des Uni- 
versalismus. Wie die christliche Sprache die Téne findet, die in 
jeder Menschenbrust wiederklingen, so vermag den christlichen Be- 
griff der Menschenseele und Menschenwirde wirklich jedermann zu 
verstehen, weil er sich selbst darin wiederfinden kann, jedermann 
die Bedingungen zu erfiillen, an die der christliche Heilsbesitz ge- 
knipft ist. Die ungeheuren Unterschiede und Spannungen, die eine 
mit dem reichen Erbe der Vergangenheit belastete Kultur in der 
Menschheit geschaffen hat, konnten tiberbrickt scheinen durch diese 
geistige Neuschépfung, die, weil sie nicht auf altem Kulturboden ge- 
wachsen war, die natiirliche Grundlage des menschlichen Wesens 
mit einer Frische und Unbefangenheit zu offenbaren schien, die alle 
Abstraktion nicht erreichen konnte. Die Liebe, der Paulus seinen 
Hymnus singt, hat mehr positive Krafte entfaltet als der philoso- 
phische Humanitatsgedanke. 

Mehr innere Beziehungen hatte im Grunde der christliche Uni- 
versalismus zu den orientalischen Kulten mit ihrer Lésung vom na- 
tionalen Boden, ihren universalen Tendenzen, ihrem Trieb zur Pro- 
paganda, ihrer Nivellierung der sozialen Gegensatze. Trotzdem das 
Christentum diese Religionen als seine gefahrlichsten Konkurrenten 
bekampft hat, konnte es gerade in den Kreisen, die sie um sich ge- 
sammelt hatten, verwandte Stimmungen, Verstindnis, Empfanglich- 
keit finden. 

Das Christentum gibt den Menschen die entscheidende Richtung 
nicht auf die Welt, sondern auf Gott. Es will den Menschen auf 
eine héhere geistige Daseinsstufe erheben. Der Gegensatz des na- 
tirlichen und des neuen geistlichen Lebens wird in ganzer Scharfe 
empfunden ; denn der Widerstreit in der einzelnen Seele ist im Grunde 
nur der Einzelfall des Kampfes zwischen den géttlichen Kraften und 
den Gewalten der Finsternis, der die Welt erfiillt. Das religids sitt- 
liche Leben entwickelt sich nicht in gerader Linie, sondern unter 
starken Spannungen: Siindenerkenntnis und Verzweifeln an der ei- 
genen Kraft, BuBe und Wiedergeburt. Diese Gegensatze sind schon 
in Jesu Lehre im Keim enthalten; schon die Annahme seiner Bot- 
schaft bedeutet einen Bruch mit der Vergangenheit und den Beginn 
eines neuen Lebens. Aber der Grundton der Predigt und ihre Wir- 
kung ruht auf der jenem Bruche folgenden Zugehérigkeit zum Reiche 
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Gottes und der beseligenden Heilsgewifheit; und der tberragende 
Eindruck des Wesens und der Worte Jesu ist der eines wunderba- 
ren Gleichmafes, einer sicheren Einheit und Harmonie, welche die 
Welt tiberwunden und alle Kimpfe und Gegensatze hinter sich ge- 
lassen hat, mag diese ruhige und sichere Geschlossenheit der Per- 
sonlichkeit mehr urspriinglicher Besitz oder der Gewinn voraufge- 
hender Kampfe und Erschitterungen gewesen sein. Es ist begreif- 
lich, da8 in dem MaBe, wie die folgende Entwickelung hinter diesem 
Ideale zuriickblieb, die Stimmung der Kontraste hervortreten und 
die dualistische Richtung sich verstarken und in der metaphysischen 
Begriindung auf transzendentalem Untergrunde einen immer starkeren 
Riickhalt gewinnen mute. Die Messiastheologie der urchristlichen 
Gemeinde, die gespannte Erwartung der Parusie Christi und des Er- 
scheinens des unsichtbaren Gottesreiches, das damit verbundene 
starke Einstrémen des mythischen Realismus der jiidischen Apoka- 
lyptik mit ihrer scharfen Antithese von Diesseits und Jenseits haben 
die Spannungen und Gegensatze der Welt- und Lebensauffassung 
stark akzentuiert?. Paulus’ Theologie, die das Bild des geschicht- 
lichen Jesus durch den himmlischen Christus verdrangt, die ent- 
scheidenden Akte in der oberen Welt sich vollziehen lat und alles 
in eine héhere Lage transponiert, die starke Abhangigkeit seiner 
Ethik von der Eschatologie, der sie kraftige Triebfedern verdankt, 
das sehnsiichtige Verlangen der Befreiung von der Endlichkeit und 
Verginglichkeit, in der die weltmiide Stimmung der jiidischen Apo- 
kalyptik wie der gleichzeitigen Mystik die ergreifendsten Tone findet, 
haben in derselben Richtung gewirkt. Der ganze Mensch denkt in 
Kontrasten und Gegensatzen, die den Weltlauf und das Menschen- 
leben beherrschen. 

Der christliche Dualismus mit seinen starken Antithesen wider- 
spricht der echt antiken Sinnesweise, oder sagen wir besser dem an- 
tiken Ideale. Im christlichen BewuBtsein Entzweiung und Zwiespalt, 
Geist und Fleisch, gegenwartige und zukinftige Welt, Gott und Be- 
lial, Weltgeschichte und Menschenschicksal ein bestindiger Kampf, 
der erst mit der Vernichtung der Welt und des Fleisches endet, der 
Trieb in die obere Welt und ins Unendliche; im antiken das mensch- 
liche Wesen, Geist und Sinne, als Ganzes und Einheit gefaft, Har- 
monie mit der umgebenden Welt und Freude an ihr, Einklang des 
Menschlichen und Géttlichen, Neigung, die Grenze zwischen beiden 


) Ich glaube, daf z. B. Loofs (8.53) den jiidischen (und auch den altchrist- 
lichen) Dualismus unterschiitzt. Mit dem Satze ,,Der Satan ist ein geschaffenes 
Wesen* ist Bousset nicht widerlegt. Es fragt sich, ob dieser theoretische Satz 
wirklich eine Bedeutung hatte, dafi er dem in der Ethik vorherrschenden Dua- 
lismus die Wage hielt. Fiir das DurchschnittsbewuBtsein méchte ich die Frage 
entschieden verneinen, 
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nicht scharf abzustecken; darauf beruhend das antike Schénheits- 
gefiihl. Die Empfindung fir das Gleichmaf der Krafte, fiir die Ein- 
heit und Ganzheit der Persénlichkeit 148t eine Gebrochenheit und 
Zerrissenheit der inneren Seelenstimmung nicht aufkommen, schlieBt 
Stimmungen wie die der eigenen Ohnmacht, der Zerknirschung und 
Siindenangst und des getrésteten Siindenschmerzes aus?. Noch in 
der stoischen Philosophie kommt das SelbstbewuBtsein und Kraft- 
gefihl des antiken Menschen zum starken Ausdruck. Aus eigener 
Kraft wird das Vertrauen auf die Verwirklichung des sittlichen Ideales 
geschoépft; es gilt nur, dem Gesetze der eigenen Natur zu folgen; in 
sich selbst tragt der Mensch die Quellen seiner Kraft, und die Auf- 
gaben des sittlichen Lebens sind in dieser Welt beschlossen 2. Selbst 
in der Kirche hat die antike Ethik und ihr moralistischer Intellek- 
tualismus als Unterstrémung sich behauptet. Auch in der Kirche 
geht von Alters her neben der spezifisch kirchlichen Moral, welche 
die tbernattirlichen Faktoren und ihre Bedeutung fir die Gestaltung 
des sittlich religidsen Lebens betont, eine an die eigene Leistungs- 
fahigkeit des Menschen appellierende Moral einher. Der Pelagianis- 
mus mit seinem Zurtickgreifen auf die nattirliche Sittlichkeit bringt 
den oft gar nicht empfundenen Gegensatz zum klaren Ausdruck. 
Aber in der antiken Entwickelung selbst wird der Rationalis- 
mus -verdrangt durch Stimmungen, die jenen christlichen verwandt 
sind. Die Sehnsucht nach Befreiung vom Bann der Schuld und 
Sitinde, nach dem Anbruch einer neuen Aera beherrscht schon das 
augusteische Zeitalter. Auch Seneca und Epiktet kennen und _ for- 
dern eine Bekehrung. Die Steigerung des religidsen Lebens setzt 
tiber die irdische Welt die durch einen weiten Abstand von ihr ge- 
trennte obere Geisteswelt, gibt dem inneren Leben einen auBferwelt- 
lichen Schwerpunkt und fihrt alle jene Spannungen ein, die mit 
der dualistischen Auffassung des menschlichen Wesens gegeben sind. 
Vor der héheren Wirklichkeit der Geisteswelt verblaBt der Wert der 
sichtbaren Welt. Das Vertrauen auf die eigene Kraft und auf die 
Leistungsfahigkeit der Vernunft ist erschtittert. Das Streben ist nicht 
mehr darauf gerichtet, die natiirlichen Krafte des Menschen zu freier 
sittlicher Selbstbestimmung zu entwickeln, sondern sein ganzes Wesen 
in eine héhere Daseinsform zu erheben und tbernatiirlicher Krafte 
teilhaft zu machen. Das Gefiihl der Schuld und Schwache, Sehn- 
sucht nach Erlésung und géttlichem Beistand, Verlangen nach Offen- 


1) Dem Hpiktet ist petévorw als ein den Mangel sittlicher Vollkommenheit 
bezeugender Sinneswechsel verwerflich, s. Bonhéffer a. a. O. (0. 8. 75) S. 107. 
2) Seneca Ep. 31,3 unum bonum est, quod beatae vitae causa et firmamentum est, 
sibi fidere 5 turpe est etiam nunc deos fatigare. quid votis opus est? fac te ipse 
felicem. 41, 1 bonam mentem quam stultum est optare, cum possis a te impetrare 
is}, Mh, AP 
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barungen, willige Hingabe an Autoritéiten haben wir als vorherr- 
schende Stimmungen des untergehenden Altertums kennen gelernt. 
Judentum, orientalische Erlésungsreligionen, Philosophie begegnen 
sich darin. Der Gedanke an einen Erloser oder Mittler, der helfend 
eintritt, wo die menschliche Kraft versagt, ist dieser mystischen Rich- 
tung, in der das Gefiihl des Alterns der Welt, der Gebrochenheit der 
Persénlichkeit, der Resignation hervortritt, ganz geliufig '. Die orien- 
talischen Religionen verbreiten die Gefiihle fiir die menschliche Ohn- 
macht, Siindhaftigkeit und die ganze Tiefe des Leidens, bieten aber 
zugleich uralte Offenbarungen und wirksame Mittel des Heils. Diese 
Stimmungen haben auch die christliche Entwickelung stark beein- 
fluBt, haben in dem Zusammenwirken innerweltlicher und tiberwelt- 
licher, natirlicher und supranaturaler Motive und Krafte, in dem 
Nebeneinander lebensfreudiger und weltfltichtiger Tendenzen die Rich- 
tung des Christentums verstarkt, die einseitig die geistige Wirklich- 
keit tiber die sichtbare, Gebundenheit tiber Freiheit, Offenbarung 
tiber Vernunft, Autoritét iber Persénlichkeit stellt. Eine spezifisch 
religidse Schatzung, die einen jenseitigen MaBstab an alle Gebiete 
des Lebens und an alle Aufgaben der Kultur anlegt, ihrer selbstan- 
digen Bedeutung nicht gerecht wird und sie im letzten Sinne ver- 
neint, bildet mit ihrer Disziplinierung des religidsen Lebens in der 
Welt und in der Kirche ein starkes Gegengewicht gegen die indivi- 
dualistische Str6mung. 

Das negative Verhaltnis der Botschaft Jesu zu der Kulturarbeit 
der Welt lieB eine Fille von Fragen und Problemen offen, vor die 
sich das Christentum bei seinem Eintritt in die griechisch-rémische 
Welt gestellt sah. Die dringende Forderung der entscheidenden 
Wendung zum Reiche Gottes, der gewaltige Ernst, mit dem das Heil 
der Seele tiber alle Giiter der Welt gesetzt wurde, bewegte sich in 
der Richtung einer Abwendung yon der Wirklichkeit und Lossagung 
von der Welt. Jene immer mehr das BewuBtsein beschaftigende 
und beherrschende Bedeutung der jenseitigen Welt und ihr Gegen- 
satz gegen die diesseitige, die Orientierung der Lebensauffassung am 
Jenseits und an der Zukunft mufte die gegenwartige Weltordnung, 
deren Ende so nahe bevorstand, in ihrem Werte herabdriicken, den 
Sinn von der Gegenwart und den sittlichen Aufgaben des irdischen 
Lebens ablenken*. Jiidische Ausdrucksformen, an die Jesu Predigt 
sich gebunden hatte, konnten wieder mit ihrem urspriinglichen In- 


') M. Aurel I 17. TX 40. In Senecas 52. Brief sehen wir die verschiedenen 
Stimmungen sich kreuzen. Mehr Material bei H. Schmidt (0. S. 878). *) Lu- 
cius S. 35 ff. Das heilsame Gegengewicht, das der auf den Sieg des Christen- 
tums und die Welteroberung vertrauende Optimismus und die kriftige Entfal- 
tung des neuen Gemeinschaftslebens bot, ist nicht zu iibersehen. 
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halte gefiillt und damit dem tiefsten Sinn der Predigt Jesu entfremdet 
werden. Das Evangelium wurde nach den alten Formen und Kate- 
gorien des religidsen Lebens zum neuen Gesetz umgestaltet, die Selbst- 
verleugnung im Sinne prinzipieller Askese, einer an sich Gott wohl- 
gefalligen Leistung gefaBt. An Worten Jesu, die weltfliichtig sind 
und, abgetrennt von der besonderen Situation und Stimmung, nicht 
gemildert durch Riicksicht auf Gedanken, die in eine andere Rich- 
tung deuten, asketische Lebensfiihrung, Weltverachtung und Welt- 
verneinung zu rechtfertigen scheinen, fehlt es nicht. Das Leben Jesu 
und der Apostel selbst schien das weltabgewandte Ideal der Sittlich- 
keit zu bestatigen. Schon im II Jahrhundert finden wir itiberall in 
den christlichen Gemeinden einen besonders geschatzten Stand der 
Jungfrauen und Enthaltsamen, die durch Verzicht auf die Ehe, 
strenge Lebensweise, besonders Enthaltung von Fleisch und Wein 
das héhere Ideal christlicher Heiligkeit darstellen'. In den diesem 
Jahrhundert schon angeh6rigen apokryphen Apostelgeschichten reiSen 
die Apostel die Frauen von ihren Mannern los und lehren sie, den 
Ehestand als unrein zu betrachten; die Gnosis versteht die Erlésung 
im weiten Sinne einer Befreiung von dem Banne der Materie und 
des naturhaften Daseins. Schon in der Altesten Kirche (I Cor 7) ist 
der Wert der Ehe ein Problem, das endlich mit der Anerkennung 
der Ehelosigkeit als des vollkommenen Ideals entschieden wird. 
Paulus bezeugt (Lietzmann zu Rom 14), da es in der rémischen 
Gemeinde Christen gab, die sich eine asketische Lebensweise aufer- 
legten. Vielfach ist dann solche Lebensfiihrung mit mancherlei Spe- 
kulationen verbunden und theoretisch begriindet, in zahlreichen Sek- 
ten zum allgemeinen Gesetze erhoben worden. Die Polemik des 
Kolosserbriefes und der Pastoralbriefe schon richtet sich gegen solche 
prinzipielle Auffassungen des Christentums. Die Richtung geht in 
die Urzeit des Christentums zuriick und mitindet dann, gesteigert 
durch die Spannung des religidsen Gefiihles in den Zeiten der Mar- 
tyrien und durch die Reaktion gegen die zunehmende Weltférmig- 
keit der Kirche, in das Ménchtum und in die kirchliche Anerkennung 
eines doppelten christlichen Lebensideales aus. So falsch es meines 
Erachtens ist, den Zusammenhang dieser asketischen Richtung mit 
urchristlichen Motiven und ihre stetige im wesentlichen innerchrist- 
liche Entwickelung zu verkennen und, statt im Ménchtum den Gipfel 
dieser allmahlich anschwellenden Strémung zu sehen, es aus Ueber- 
tragung heidnischer Formen der Askese zu erklaren, so beachtens- 
wert ist doch die Tatsache, daS der weltabgewandten und asketi- 
schen Strémung innerhalb des Christentums eine heidnische parallel 


1) Knopf S. 410. 439 ff. Lucius S. 37 ff. Th. Keim, Aus dem Urchristen- 
tum I S. 204 ff. E. von Dobschiitz, Die urchristlichen Gemeinden S. 181 ff. 
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lauft, die sie vielfach beeinflu8t und sich mit ihr verbunden hat. 
Das christliche Enthaltsamkeitsstreben mit seinen tiefen Motiven 
stieS auf eine dafiir empfingliche und darauf vorbereitete Welt. 
Im ganzen betrachtet widerspricht christliche Weltverneinung, 
Verzicht auf den Genu8B des Lebens der echt antiken Gefiihlsweise 
und Lebensauffassung, fiir die Weltfreudigkeit, unbefangene Sinnen- 
lust, das naive Aufgehen des Menschen in der ihn umgebenden Welt 
charakteristisch sind. Aber an der neuen Lehre, da Pessimismus 
die allgemeine griechische Grundstimmung und volkstiimliche Auf- 
fassung des Lebens gewesen sei, ist doch so viel wahr, daB die Be- 
deutung einer solchen starken Nebenstrémung fiir das griechische 
Geistesleben nicht zu unterschatzen ist (S. 99. 140 ff.). Und man darf 
sagen, daB sie in der Spatantike fast die vorherrschende Stromung 
wird. Schon der Kynismus und die Stoa setzt voraus, da8 das sitt- 
liche Ideal sich gegen eine Welt von Leiden und Uebel und gegen 
die die Menschheit beherrschende Torheit durchzusetzen habe, und 
in den Meditationen des kaiserlichen Philosophen Marc Aurel ergreift 
uns aufs tiefste die diistere Resignation, die mtide und hoffnungs- 
lose Stimmung!. Schon die Tendenz der hellenistischen Philoso- 
phien, den Menschen zu isolieren, ihn aus der Welt in sein Inneres 
zurickzufiihren, bereitet die scharfe Antithese und den Konkurrenz- 
kampf einer héheren Geisteswelt und der sichtbaren Welt vor. Po- 
seidonios’ Ethik ist schon beherrscht von dem weltflichtigen Zuge 
einer auf das Jenseits gerichteten Mystik, die sich zusehends aus 
dem Orient bereichert. Und als dann der Neuplatonismus die Krafte 
des Altertums in einer der Zeitstimmung entsprechenden Synthese 
vereinigt, spannt er den Gegensatz von Seele und Leib, Geist und 
Sinnlichkeit, Ideal und Leben aufs dAuBerste. Die Theodicee und 
der Preis der Vollkommenheit der Welt darf tiber die der sichtbaren 
Welt gegentiber vorherrschende Verneinung nicht hinwegtduschen. 
Der Optimismus gilt nicht der Welt als solcher, sondern nur der 
Tatsache, daf in sie die géttlichen Krafte hineinragen und in ihr 
die gré8tmégliche Entfaltung finden. Das niedergehende Altertum 
ist an seinen friiheren Idealen irre geworden. Und auch in seiner 
Lebensauffassung kommt der Geist der Weltverneinung zum Ausdruck. 
Das asketische Lebensideal ist auf sittlichem Gebiet das Komplement 
der transzendentalen Weltbetrachtung. Neupythagoreische Askese 
sahen wir im I Jahrh. vy. Chr. wieder lebendig werden, in der stoi- 
schen Schule kommt der asketische Rigorismus des Kynismus als 
das héhere Ideal der Sittlichkeit zur Anerkennung. Besondere Sekten 
machen fir Enthaltung von Fleisch und Wein Propaganda. Seneca 


) Vgl. auch Dio Chrys. R. XXX § 10 ff. 
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hat sich als Jiingling ein Jahr lang der Fleischnahrung enthalten 
und sich nur durch die Bitten des Vaters von dieser Lebensweise ab- 
bringen lassen (ep. 108, 22). Selbst in die Lebensweise weiterer 
Kreise dringt manches von dieser asketischen Richtung ein, auch 
wo die strenge Durchfiihrung des Prinzipes unméglich ist. Seneca 
erzahlt uns, daf es in manchen Paldsten der GroBen Armenzimmer- 
chen gab, in die man sich zeitweise zum einfachsten Leben zuriick- 
zog (ep. 18, 7. 100, 6). Und diese besonders ins Auge fallenden Er- 
scheinungen sind nur Symptome einer in der philosophischen Lite- 
ratur aller Schulen weit verbreiteten Forderung gréfSter MaBigkeit 
und einfachster Lebensweise. Auch in den Kulten wird die Reinheit 
jetzt in einzelnen Fallen nicht nur rituell verstanden, und _sittliche 
Forderungen dringen langsam in ihre Vorschriften ein. Dazu kommt, 
da8 in den orientalischen Kulten auf Enthaltungen und asketische 
Uebungen das gréfte Gewicht gelegt wurde, da8B mit diesen Kulten 
auch die strenge Beobachtung der von ihnen fiir bestimmte Zeiten 
vorgeschriebenen Enthaltungen besonders in der Frauenwelt Mode 
war. Die religidsen und rationellen Motive werden vom Neuplato- 
nismus zu einer Theorie der Askese zusammengeschlossen, und Por- 
phyrios’ Schrift tber Fleischenthaltung gibt einen Einblick in die 
Lebhaftigkeit der Debatten tiber die Frage der Askese und die reiche 
sie betreffende Literatur?. Und wenn das Christentum vom Heiden- 
tum auf sittlichem Gebiet sich besonders schied durch die strenge 
Beurteilung der Fleischesstinden und der Laxheit heidnischer Moral 
das scharfe Heilmittel geschlechtlicher Askese gegentiberzustellen 
geneigt war, so sehen wir doch auch gleichzeitig die sittlich ernste 
Richtung des Heidentums von reinen Grundsdtzen tiber das Ver- 
haltnis der Geschlechter bis zum vélligen MifStrauen gegen die Sinn- 
lichkeit, zur abschatzigen Beurteilung der Ehe und zur Anerkennung 
des Keuschheitsideales fortschreiten ?. Die antike Lebensfreudigkeit 
ist im Erléschen. Stimmungen wie die des Paulus, der sich abzu- 
scheiden sehnt und Sterben fiir Gewinn halt, haben ihren Wider- 
hall auch in der antiken Welt*®. Das Leben orientiert sich am Jen- 


+) §. die S. 401 zitierte Schrift von Bernays und Lietzmann zu Rom 14. Keim 
Ms eb teh PAs yiiie 2) Heinrici, Beitrage III S. 38. 39, Fehrle (0. S. 2221) S. 230 ff. 
Der christliche Kampf fiir das Ideal der Jungfraulichkeit wird zum grofien Teil 
mit Argumenten gefiihrt, die der antiken Geisteswelt, besonders der Mystik des 
Neuplatonismus entlehnt sind. Aber auch die zum Teil héchst trivialen Gedanken 
rationalistischer Art, welche die antike Literatur zur Herabsetzung der Khe 
geltend gemacht hat, werden seit Clemens nicht verschméht. Dem Kampfe 
des Hieronymus gegen Iovinian verdanken wir die Hrhaltung der késtlich hu- 
morvollen Ehebetrachtungen des Theophrast. Daf der Christ sie aus Seneca 
abschreibt und mit dieser Waffe kimpft, ist traurig; s. F. Bock, Leipziger Stu- 
dien XIX. 8) Vel. z. B. Rom 72 und Epiktet I 9, 10 ff., Seneca Hpist. 
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seits; in der Religion und auch in der Philosophie sucht man die 
sicheren Biirgschaften des Jenseitsglaubens und der Unsterblichkeit. 

Es ist natiirlich, daB in der Atmosphire der antiken Welt die 
spiritualistischen und transzendentalen Tendenzen des Christentums 
ein bedenkliches Uebergewicht gewinnen muften. Schon im II Jahrh. 
wird der christliche Gott in die abstrakten Formen des platonischen 
gekleidet und dadurch in eine solche Ferne versetzt, daB das Schwer- 
gewicht des religidsen Lebens aus der Welt herausgeriickt wird und 
jetzt auch Motive und Tendenzen, die aus der heidnischen Religio- 
sitat stammen, das einfache Wesen der christlichen Frémmigkeit 
triiben. Die kiinstliche Steigerung und Erregung des menschlichen 
Wesens, asketische Uebungen und geistliche Exerzitien als ein Mittel, 
die Einigung mit der Gottheit in einer ttbermenschlichen Sphare 
herbeizufiihren, kommen in Geltung. Das Bedirfnis, die weite Kluft, 
welche die Gottheit von der Welt trennt, zu tiberbrticken, ruft die 
alten polytheistischen Triebe wach und erhalt sie lebendig. Die ver- 
kl4rten Martyrer und die Asketen werden als die Muster der Welt- 
und Lebensverachtung zum Range christlicher Heroen und Mittler 
erhoben, die fiirbittend fiir die Frommen bei Gott eintreten und sie 
an der Gunst, die sie bei Gott geniefen, teilnehmen lassen. Was 
dem unmittelbaren Verhaltnis zu Gott an Innigkeit des Gefiihles 
und Lebendigkeit des Vertrauens verloren geht, wachst dem Verkehr 
mit diesen Schiitzern und Helfern zu. Ein der eigenen sittlichen 
Vollkommenheit sich rihmender Tugendstolz 4uBert sich wieder mit 
antiker Naivetéit und antikem Pathos'. Der christliche Gedanke 
der Gleichheit aller Menschen vor Gott leidet starke EinbuBe. Denn 
tiber dem Durchschnittsniveau der gew6hnlichen Christen erhebt sich 
eine tiberragende geistliche Aristokratie. 


3 PAULUS 


Die innersten Motive und yorherrschenden Stimmungen des Ur- 
christentums, der universale Monotheismus und der Gedanke der 
Einheit des Menschengeschlechtes, die konsequent religidse Orien- 
tierung der Weltanschauung und Lebensauffassung, die sich immer 
mehr auf entschiedene Betonung der jenseitigen Welt und der supra- 
naturalen Faktoren, Entwertung der sichtbaren Welt und der irdi- 


120, 14. 15. Aber Paulus’ Klage ist doch anders und tiefer motiviert, weil ihm 
der Leib der Sitz der Siinde ist. ) Oft kehrt jetzt der stoische Gedanke 
(vgl. Lietzmann und Weif} zu I Cor 49) wieder, dafi die Leistungen des Mir- 
tyrers oder Asketen das erhabenste Schauspiel fiir Gott seien (Lucius S. 57 
Anm. 11). Die christlichen Heiligen werden mit den Philosophen verglichen 
(Lucius S. 58. 508 ff.). 
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schen Lebensaufgahben, asketische Lebensauffassung richtet, erschei- 
nen, im ganzen betrachtet und an dem Geist der besten und kraf- 
tigsten Zeiten des Griechentums und Rémertums gemessen, als der 
vollendete Gegensatz des antiken Geisteslebens. Solange man we- 
sentlich aus jenen Zeiten das einheitliche Bild antiker Geisteskultur 
meinte gewinnen zu kénnen, konnte es scheinen, als wenn das Chri- 
stentum als eine ganz fremde und anders geartete Macht in die 
griechisch-rémische Welt eingetreten und seine Geschichte nur unter 
dem Gesichtspunkte des Kampfes und der Ueberwindung der Gegen- 
satze aufzufassen und zu begreifen sei. Die Erforschung der geistigen 
Str6mungen und Stimmungen, die das niedergehende Altertum_be- 
herrschen, hat gelehrt, daf diese Zeit, in ihrer konkreten Eigenart 
erfa8t, dem Christentum eine Fille von Ankniipfungen und Vermitt- 
lungen bot, ihm verwandte Stimmungen und Gedanken entgegen- 
trug, daB die Geschichte des Christentums sich vielmehr unter dem 
Bilde des Zusammenlaufens konvergierender Entwickelungslinien be- 
greifen laBt. 

Freilich ist diese Entwickelung nicht so notwendig und selbst- 
verstandlich, wie es dem riickwarts blickenden Betrachter, der aus 
ibrem Ende auch ihre innere Logik begreifen zu kénnen meint, 
scheinen mag. Jesu Predigt tragt mit ihrer Gebundenheit an ji- 
dische Vorstellungen und ihrer Anerkennung der praktischen Gel- 
tung des Gesetzes einerseits, ihrem prinzipiellen Emporstreben aus 
den nationalen Schranken andererseits ein Doppelantlitz. Sie schloB 
die Méglichkeit der Riickbildung ins Judentum wie die des Sieges 
der vorwarts strebenden universalen Tendenzen in sich. Auf der 
rickwarts gewandten Seite steht die jerusalemische Gemeinde, die 
Richtung der Zukunft bestimmt Paulus. Die entscheidende Wendung 
zur Loslésung des Christentums aus den Banden des Judentums ist 
erst durch 4u8ere Nétigungen herbeigefiihrt und erst allmahlich zur 
klaren Erkenntnis des christlichen Bewuftseins erhoben worden. 
Der Scharfblick des Hasses der Feinde hat die Grenze friher und 
sicherer gezogen als die durch Geburt und Traditionen im Judentum 
wurzelnde jerusalemische Christenheit. Die pharisdische Verfolgung 
hat den Gedanken der Unabhangigkeit christlicher HeilsgewiBheit 
und der notwendigen Abtrennung der christlichen Gemeinschaft vom 
Judentume vorbereitet 1, die Heidenmission hat den Gedanken in 
seiner ganzen Bedeutung zur Reife gebracht, noch ehe der grofe 
jtidische Krieg und die Zerstérung Jerusalems auch die Urgemeinde 
yom Judentum schied. Und doch ist derselbe Mann, der das Christen- 
tum yom jiidischen Boden in die heidnische Welt verpflanzt und es 


1) Weizsiicker, Das apostolische Zeitalter ” S. 60 ff. 
Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 16 
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zur Weltreligion erhoben hat, nicht nur geborener Jude, sondern 
auch als Christ mit der einen Seite seines Wesens nur vom Juden- 
tum aus zu begreifen. Einerseits hat er die innere Notwendigkeit 
der Freiheit des Christentums von den Schranken des Gesetzes klar 
erkannt und hat die Scheidung mit mutiger Konsequenz durchge- 
fihrt, hat den neuen christlichen Geistesbesitz wie kein anderer sich 
innerlich angeeignet, mit ergreifender Gewalt verkiindet, aus der 
Sicherheit des christlichen Bewuftseins die Richtlinien und MaBstabe 
fir die Lésung aller sich drangenden Fragen gefunden, die Gemein- 
den organisiert, alle Gebiete des Lebens mit diesem Geiste durch- 
drungen und ist so nach seiner innersten Gesinnung trotz seiner 
Eigenart der bedeutendste Fortsetzer des Werkes Jesu geworden. 
Andererseits ist er trotz der prinzipiellen Scheidung vom Gesetze in 
héherem Mafe, als er sich bewubt ist, in jiidischen Anschauungen 
und Voraussetzungen befangen: Er ringt mit den Problemen, die 
der Gegensatz des gesetzesfreien Evangeliums zu der Tatsache der 
alttestamentlichen Offenbarung und der Vorrechte des auserwahlten 
Volkes ihm aufgibt; ja er hat ganz neue Verbindungen zwischen 
Christentum und Judentum gekntpft. Je mehr ihm das Bild des 
geschichtlichen Jesus durch das des himmlischen tberstrahlt wird, 
um so mehr tritt in den Vordergrund die Messiastheologie, deren 
Ansitze er yon der Urgemeinde tibernahm, die er aber bereicherte 
durch Fragestellungen, Kategorien, Denkformen, in denen sich das 
geistige Leben des jtidischen Schriftgelehrten bewegte. Wesentlich 
von dort her bringt er die Richtung auf die metaphysischen Speku- 
lationen, den Gegensatz der gegenwartigen und der kinftigen Welt, 
apokalyptische Stimmungen, den kiinstlichen Schriftbeweis, der tiber- 
all Typen und Symbole findet, jene bedenkliche Methode, welche 
die Schriftautoritat ttber das Gewicht innerer Griinde setzt und sich 
gar nicht bewuft wird, da in Wahrheit das subjektive Belieben 
die eigene Erkenntnis als geoffenbarte Wahrheit ausgibt, die Kon- 
struktion der Geschichtsentwickelung nach theologischen Schemata. 
Da6 er trotzdem an dem entscheidenden Punkte die Trennung vom 
Judentum mit klarem BewuBtsein fiir die prinzipielle Bedeutung 
vollziehen und damit dem Christentum seine weltgeschichtliche Be- 
stimmung sichern konnte, hingt mit seinen innersten Erfahrungen 
zusammen. Die Bekehrung bedeutete fiir ihn einen vélligen Bruch 
mit seiner jiidischen Vergangenheit. Die Offenbarung des Auferstan- 
denen gibt ihm die GewiSheit nicht nur des neuen Glaubens, son- 
dern auch seiner Pflicht, ihn zu verkiinden; sie macht den pharisii- 
schen Christenverfolger! zum Apostel Christi, und die dann anhebende 


*) Seinen Aufenthalt in Jerusalem vor der Bekehrung stellt Gal 123 ganz 
sicher. Dort wird er zum fanatischen Hiferer fiir das Gesetz geworden sein. 
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Austibung dieses Berufes muBte ihn in der Erkenntnis des neuen Glau- 
bens als der universalen und darum iber alle nationalen und par- 
tikularen Schranken erhabenen Menschheitsreligion bestirken. Frei- 
lich den ganzen Menschen kann nicht begreifen, wer die beiden 
Seiten seines Wesens getrennt betrachtet und mit Ausscheidung des 
uns Fremdartigen und AbstoBenden dem geschichtlichen Paulus nach 
eigenem Geschmack ein Bild entgegenstellt, wie er hatte sein sollen. 
Denn ohne seine jiidische Vergangenheit, die ein Atmen in der Reli- 
gion und eine Erfillung des ganzen Lebens mit dem Ernste der 
héchsten Fragen und mit dem Eifer um Gott bedeutete, ist auch 
der religidse Genius gar nicht zu verstehen. 

Wie es fiir die Religiositat des Apostels von Bedeutung ist, daB 
er aus ganz anderen Schichten des Judentums als Jesus und sein 
Kreis hervorgegangen ist, so sind auch in seinen pers6nlichen Lebens- 
verhaltnissen schon dfuBere Bedingungen gegeben, die ihn zum Werke 
der Heidenmission geschickt machten. Seine Bildung ist freilich 
wesentlich die jtidisch-theologische, aber die Mystik des orientaliscben 
Synkretismus hat ihn berihrt (0. S. 156. 224), und die hellenistisch- 
romische Welt ragt von Anfang an in seinen Gesichtskreis hinein. 
Es will etwas sagen, da er schon in der Jugend in Tarsos Griechisch 
gelernt und die Bibel in griechischer Sprache gelesen hat — denn 
die Sprache schon vermittelt Ideen —, daf er griechisches Leben 
gesehen hat; Tarsos war ein Mittelpunkt griechischer Bildung. Vom 
Vater hat er das rémische Birgerrecht tiberkommen und wohl von 
Anbeginn nach weit verbreiteter Sitte einen Doppelnamen gefihrt?. 
Aber er fihlt sich als Jude und macht nur im A4Aufersten Fall 
seine Rechte als rémischer Birger geltend’. Die zufriedene Stim- 
mung, mit der gerade die kleinasiatischen Griechen das Kaiser- 
regiment betrachteten (o. S. 148), hat er kennen gelernt, jedenfalls 
dem Weltreiche anders gegentibergestanden als der paldstinensische 
Jude, der die romische Oberherrschaft als eine vortibergehende Epi- 
sode unwillig zu ertragen gewohnt war, dem deren Vernichtung den 
Anbruch des Gottesreiches bedeutete. Das rémische Reich ist ihm 
eine positive GréBe und gottgewollte Ordnung, die Achtung, Gehor- 
sam und Unterordnung fordert (Rom 13)*. Er ist sich der Bedeutung 
gerade der rémischen Christengemeinde bewuBt; es zieht ihn beson- 


1) H. Dessau, Hermes XLV 347 ff. tritt fiir die alte Ansicht ein, daf} Pau- 
lus das Cognomen des Sergius Paulus angenommen habe. *) S. tiber 
das alles Mommsen, Die Rechtsverhiltnisse des Apostels Paulus, Zeitschrift 
fiir neutest. Wiss. II S. 81 ff. (= Gesammelte Schriften II 431 ff.), vgl. S. 29. 
8) II Thess 26 wird es als Hemmnis des Antichristen bezeichnet. (K. J. Neu- 
mann, Hippolytus von Rom, Leipzig 1902 S. 4 ff.). — Paulus mifibilligt I Cor 6 
nur das Rechtsuchen der Christen vor heidnischem Gericht. 
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ders nach der Weltstadt, und er weiB das Bedenken, daf sein Auf- 
treten in Rom seinem Grundsatze, nicht auf anderer Leute Grund 
zu bauen, widersprechen wirde, zu unterdriicken (Lietzmann zu 
Rom 115). Als nach etwa vierzehnjihriger Arbeit die den Aposteln 
in Jerusalem abgerungene Anerkennung seiner Mission die Freudig- 
keit und Sicherheit seines BerufsbewuBtseins gestaérkt und ihm freie 
Bahn geschaffen hat, da nimmt die Mission immer gréBere Dimen- 
sionen an und bewegt sich in rascherem Laufe. Das Gefiihl der 
héheren Verpflichtung treibt ihn von Land zu Land, die Zukunfts- 
pline gehen immer mehr ins Weite. Er rechnet mit ganzen Landern 
und Provinzen. Die antike Vorstellung der otxovpévy, jetzt in der 
einheitlichen rémischen Weltmonarchie reprasentiert, verschlingt sich 
mit den eschatologischen Erwartungen des Apostels: Der Beruf des 
Weltapostels treibt ihn in fieberhafter Hast, in der kurzen Spanne 
der noch itbrigen Zeit das Evangelium durch die ganze Erde zu 
tragen und so die Parusie Christi vorzubereiten'. Auch der Gedanke 
der wesentlichen Einheit des Menschengeschlechtes (S. 231) wird in 
der Einheit des Weltreiches eine Stiitze haben. Was er der Organi- 
sation des Reiches an Bedingungen fiir sein Wirken verdankte, ist 
dem Apostel gewiB zum BewuBtsein gekommen. Die Auberen Rechts- 
ordnungen, der gesicherte und lebhafte Weltverkehr, das Strafen- 
system, die relative Einheitlichkeit der Sprache und der Zivilisation 
sind AuBere Momente, ohne welche die raschen Fortschritte der 
Mission, das Wandern der Prediger, der lebhafte Austausch der Ge- 
meinden, das rasch sich ausbildende Bewuftsein der Einheit der 
Kirche undenkbar sind. 

Doch vor allem miissen wir uns die Frage vorlegen, wie Paulus 
die heidnische Welt und ihre Kultur beurteilt hat. DaB& er der 
griechischen Weisheit fremd und miftrauisch gegeniibersteht und 
daB er von ihr nur zufallig und oberflichlich beriihrt ist, haben wir 
schon bemerkt (S. 227). Der heidnischen Religion und Sittlichkeit 
hat er seine Aufmerksamkeit zugewandt und weif ihr eine positive 
Seite abzugewinnen’. Er tibernimmt den stoischen, ihm wohl durch 
das Judentum vermittelten Gedanken einer natiirlichen Gotteserkennt- 
nis, die aus den Werken der Schépfung gewonnen wird. Ebenso 
schreibt er den Heiden, auch hier von stoischer Theorie berihrt, 
ein natiirliches sittliches Gefiihl zu, das auf dem gottlichen ins Herz 
geschriebenen Gesetze beruht. Auf dieser religids-sittlichen Aus- 
stattung beruht die Verantwortlichkeit des Heiden, wie die des Juden 
auf der Kenntnis der gottgegebenen Thora, beruht fiir beide die 
Gerechtigkeit des gdéttlichen Strafgerichtes. Von der Erkenntnis des 


*) Lietzmann zu Rom 1519, Harnack, Mission I S. 63 ff., Weizsiicker S. 193 ff. 
*) Lietzmann zu Rom 11 ff. Exe. zu 24 ff. (I Cor 1 21), Weizsiicker S. 95 ff. 
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wahren Gottes haben sich die Heiden abgewandt, und die Verleug- 
nung der ursprimglichen Gottesvorstellung hat zum Dienst der men- 
schen- und tier’hnlichen Géttergestalten und zugleich zur Verdrangung 
der natiirlichen Sittlichkeit, ja ihrer Entstellung in den Hang zu un- 
natirlichen Lastern gefiihrt. Es ist eine stark schematische Zeich- 
nung, die sich im einzelnen in den Formen der jiidischen Apologetik 
bewegt. Die Schatzungen sind relativ und Schwankungen unter- 
worfen. Bald erscheint die nattirliche Gotteserkenntnis und Sittlich- 
keit als ein urspriinglicher, dann durch Abfall verlorener Besitz, bald 
wird sie als Bedingung der Verantwortung noch als gegenwartig 
und jedermann zuginglich vorausgesetzt!. Im Romerbrief ist die 
nattirliche Gotteserkenntnis das Korrelat des Gesetzesbesitzes der 
Juden, aber Gal 4s—10 reiBt der Eifer der Polemik den Apostel fort, 
den Gétzendienst, der doch erst aus der Verkehrung jener Erkennt- 
nis gefolgt ist, der mosaischen Gesetzesreligion parallel zu stellen 
und mit ihr unter den gemeinsamen Begriff des Elementendienstes 
zu fassen. So bewegen sich auch die Vorstellungen vom Wesen 
der G6tzen zwischen der Voraussetzung ihrer Realitét, wo es den 
Kampf gilt, und ihrer Nichtigkeit, wo der Mafstab der iberragenden 
Gréfe Gottes und des Zieles seiner vollendeten Herrschaft angelegt 
wird (vgl. S. 215). Die Teilnahme am Opfermahle bringt in die Ge- 
meinschaft der Damonen und in ihre Gewalt (I Cor 1020), und doch 
sind es die stummen Gétzen (I Cor 122, vgl. I Thess 19 Act 1415. 
19 26), indem die Identitaét des Gottes und des Bildes nach der herr- 
schenden volkstiimlichen Vorstellung vorausgesetzt wird. Macht man 
sich klar, wie viel traditionelle Sticke Paulus Rom 1. 2 ibernommen hat, 
wie er sie gepreBt hat in ein kiinstliches Schema, das mit seinen doch 
recht willkirlich geschiedenen Stufen (Urspriingliche Anlage zum Mono- 
theismus, Verleugnung desselben und Verkehrung in Idoldienst, ana- 
loge Entstellung der natiirlichen Moral in alle Unnatur des Lasters) 
seiner Konstruktion der jiidischen Entwickelung parallel lauft, so 
wird man in das tiberschwengliche Lob, das man oft dem tiefen 
Einblick des Paulus in die Genesis und Geschichte des Heidentums 
gespendet hat, nicht einstimmen; aber die Fahigkeit, den Zugang 
zu den Herzen der Heiden zu finden, fihlt man auch hier durch, 
‘und in der Praxis der Mission wird er individuellere und einfachere 
Mittel angewendet haben. 

Die Areopagrede Act 17 (vgl. 141 ff.) bezeichnet Paulus gegen- 
iiber einen schon fortgeschrittenen Standpunkt der Apologetik und 
einen betrichtlich héheren Grad der Annaherung an zeitgendssische 
Anschauungen. Der Gott, der nicht in Tempeln wohnt, die von 


1) Weizsacker S. 635. 636. 
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Menschenhand errichtet sind, der bedirfnislose, der allen Leben und 
Odem gibt, der uns so nahe ist, die Wesensverwandtschaft des Men- 
schen mit der Gottheit, in der er lebt und webt, der Protest gegen 
die Bilder aus Gold, Silber, Stein, alles das sind Gedanken, die be- 
sonders von der Stoa vertreten — in diesen Kreis weist ja auch das 
Zitat V. 2s —, durch die Predigt der Aufklarung populér und in der 
folgenden christlichen Apologetik in engerer Ankniipfung an literarische 
Quellen weiter entwickelt sind'!. Die Einkleidung der Vorwirfe gegen 
Paulus in eine an Sokrates’ Anklage erinnernde Form und der an 
die athenische Inschrift anknipfende Eingang der paulinischen Rede 
(S. 128) verstirken den Eindruck, daf diese Anschauungen ein tieferes 
Eingehen auf hellenistische Ideen bezeichnen und auf der Linie 
liegen, die von Paulus zur spiteren Apologetik fiihrt. Die Apostel- 
geschichte gehdrt einer Periode an, in der die universale Geltung der 
neuen Weltreligion nicht mehr ein Problem ist, um das gerungen 
wird, sondern eine anerkannte Wahrheit, so selbstverstandlich, daB 
sie als alter Besitz der Kirche vorausgesetzt wird, und da sie ihr 
Licht auf die Auffassung der Menschheitsgeschichte zuriickwirft. Die 
Tatsache, daf die Bestimmung des Evangeliums fir die Vélker und 
fiir die ganze Welt schon in die Herrenworte der synoptischen 
Evangelien eindringt, daB sie als natirliche Voraussetzung dem 
Johannesevangelium zugrunde liegt, beweist, wie rasch sie gemein- 
christlicher Besitz geworden ist. Die jiidische Gebundenheit schwin- 
det ganz von selbst, seit der Kampf mit dem Judentum zuriicktritt, 
die von ihm drohende Gefahr tiberwunden ist und das gdéttliche 
Strafgericht tiber Jerusalem die Zukunft des Christentums von der 
heiligen Stadt gelést hat. Damit verlieren auch die Gedankenreihen 
des Paulus, die in seiner jiidischen Vergangenheit wurzeln oder in 
seiner besonderen Kampfesstellung gegen das Judentum entwickelt 
sind, ihre Bedeutung oder doch ihren urspriinglichen Sinn. Daf die 
Logoslehre das Uebergewicht gewinnt iiber die Messiastheologie, ist 
nur ein besonders deutliches Zeichen dafiir, da8 das Christentum 
sich vom Judentum abgewandt und nach dem Westen gerichtet, daB 
es seine Bestimmung fiir und seine Wahlverwandtschaft mit dem Hel- 
lenismus erkannt hat (S. 222). Nur noch die heiligen Schriften erhalten 
die Verbindung des Christentums mit seiner jidischen Vergangenheit 
aufrecht, aber sie bedeuten nicht wie die Verbindung mit der Nation 
und ihren Traditionen die Gefahr eines Riickfalls ins Judentum und 
eine Bedrohung des Universalismus; diese Gefahr war durch das 
Lebenswerk des Paulus fiir immer abgewehrt. Die Unabhingigkeit 
des Christentums war trotz dieses ihm mit dem Judentum gemein- 


*) Geffcken a. a. O. S. XXXII. XXXII, vgl. unten K. XV. 


Areopagrede. Religiése Toleranz des Staates 947 


samen Besitzes gesichert. Denn der verschiedene Gebrauch der 
heiligen Schriften erweiterte die das Christentum vom Judentum 
trennende Kluft. Und die Freiheit der Auswahl und Exegese der 
Schrift erméglichte die Anpassung an den christlichen Besitzstand, 
der durch den Schriftbeweis mit einer héheren Autoritat umkleidet 
wurde. 


4 STAAT, GESELLSCHAFT UND KIRCHE 


THMommsen, Der Religionsfrevel nach rémischem Recht, Hist. Zeitschrift 
LXIV 1890 S. 389 ff. (= Gesammelte Schriften III 389 ff.), Rémisches Strafrecht, 
S. 567 ff. — KJNeumANN, Der rémische Staat und die allgemeine Kirche, bis auf 
Diocletian, I Leipzig 1890. — Ders., Hippolytus von Rom in seiner Stellung zu 
Staat und Welt, I Leipzig 1902. — Bicimarr, Die Beteiligung der Christen 
am éffentlichen Leben in vorkonstantinischer Zeit, Verdffentlichungen aus dem 
kirchenhistorischen Seminar Miinchen Nr. 8, Miinchen 1902. — AHARNACK, 
Kirche und Staat bis zur Griindung der Staatskirche, Kultur der Gegenwart I 
4, 1? Berlin 1909 S. 132—163. —- RKnopr, Nachapost. Zeitalter S. 83—147. 

Das antike BewuBtsein kennt wesentlich die Religion in der an 
die Nation gebundenen Form und als Ausdruck des nationalen und 
patriotischen Empfindens (S. 128). Und der Staat hatte Mittel, die 
Anerkennung seiner Religion zur Geltung zu bringen. Der rémische 
Burger konnte durch die magistratische Religionspolizei zur Erfillung 
seiner religidsen Pflichten angehalten, die Teilnahme an fremden 
nicht rezipierten Kulten ihm verwehrt werden. Verboten war an 
und fiir sich keine Religion, aber die Ausiibung einer jeden war nur 
gestattet den Angehorigen der Nation, auf deren Boden sie gewachsen 
war. Die strenge Durchfithrung dieses Nationalitaétsprinzipes wider- 
strebte aber der Entwickelung des Reiches und war ein Ding der 
Unméoglichkeit. In der Praxis war zur Kaiserzeit jeder mit dem 
nationalen vertraégliche und ihn nicht negierende fremde Kult frei- 
gegeben. Die Austibung der vaterlichen Sitte war das Minimum, 
das man auf religidsem Gebiete zu fordern sich beschrankte. Wie 
man dariiber dachte, welchen Glauben man hatte, oder ob man 
tiberhaupt die Gétter leugnete, war im Grunde ebenso gleichgiiltig 
wie das Verhdltnis zu andern Géttern und zu andern Kulten. Oino- 
maos (II Jahrh. n. Chr.) konnte seinen ganzen Hohn iber die Orakel 
des Apollon ergieBen und Lucian seine Gdéttersatiren publizieren, 
ohne darum angefochten zu werden. Die religidse Handlung, nicht 
die Gesinnung, war das Entscheidende. Sehr charakteristisch ist, 
da® auch Epikureer und Skeptiker die Beteiligung an der vaterlichen 
Religion als selbstverstandlich voraussetzen (S. 107.110). Dem Juden- 
tum und dem Christentum erwuchsen die Schwierigkeiten daraus, 
da8 fir ihren Monotheismus die Verstandigung mit andern Religionen 
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und ibre duBerliche Anerkennung, die den orientalischen Religionen 
sonst so leicht wurde, ausgeschlossen war. 

Aber die Frage, warum das Judentum rechtlich im allgemeinen 
eine bessere Behandlung und gréSere Schonung erfahren hat, seine 
Gebriiuche geachtet sind und ihm gegeniiber sogar auf die Forderung 
des Kaiserkultes verzichtet ist, warum die Bekampfung der jiidischen 
Religion als solcher zu den Ausnahmen gehért, ist noch zu beant- 
worten. Zum Teil werden die Rechte, welche die Juden schon in 
den hellenistischen Reichen erlangt hatten, nachgewirkt haben ; aber 
vor allem konnte der Gegensatz gegen das Judentum nicht in so 
prinzipieller Scharfe wie gegen das Christentum fihlbar werden, weil 
die jiidische Religion, obgleich mit ihrem Monotheismus dariiber 
hinausstrebend, doch auf nationaler Grundlage gewachsen war und 
diese Grundlage festhielt. Diese Gebundenheit, die besonderen Riten, 
namentlich die Beschneidung, bildeten ein starkes Hemmnis der Pro- 
selytenmacherei und lieBen die jiidische Propaganda nicht als be- 
drohliche Gefahr erscheinen. Wie der Grundsatz des Festhaltens 
an den yon den V&atern ererbten Gebrauchen bald das Judentum 
vom Christentum schied, so war er ihm mit der allgemein antiken 
Anschauung gemeinsam, und nicht ohne Grund betonen Celsus und 
Julian die Solidaritat der Heiden und Juden in der Bekimpfung 
des Christentums’. Diese Bewahrung des vaterlichen Erbes ist dem 
palastinensischen Judentum mit dem hellenistischen gemeinsam und 
gilt trotz aller Vergeistigung und Verfltichtigung der Religion auch 
den hellenistischen Juden als Ruhmestitel des Volkes und als Wahr- 
heitsbeweis der Offenbarung’. Es ist charakteristisch, daB die rémi- 
schen Toleranzedikte zu Gunsten der jiidischen Religion sich stets 
auf dies Prinzip berufen und da8 bei Josephus Nikolaos das Recht 
der Volker, ihre religidsen Gebrauche zu bewahren, als besonderen 
Vorzug der rémischen Herrschaft ansieht*®. Jiidische und heidnische 
Polemik macht den Christen die Verleugnung dieses Grundsatzes 
zum Vorwurf*. Die Haltung der christlichen Apologeten diesem 
Vorwurf gegeniiber ist inkonsequent und widerspruchsvoll®.  Teils 
ist ihnen das Christentum, wie bei Paulus, die héhere Stufe der 
Einheit, zu der alle Vélker erhoben werden sollen; teils ibernehmen 
sie die antike Voraussetzung, dai zu der Religion das Substrat eines 

") Gewili bestimmte auch die Gemeinsamkeit der Opfersitte dies Gefiihl der 
Solidaritit. *) Bousset 8. 138. 3) Josephus, Altertiimer XIV § 227 ff. 
XVI 163 ff. XIX 283—285. 290. 304. 306 Niese. — XVI 36. )y Ma. UR or, 
Celsus’ wahres Wort, Ziirich 1873, S. 18. 34. 66 ff. (wo dieser Unterschied zwi- 
schen Juden und Christen hervorgehoben wird), Act 614. 1621. 2191. 2817. Um- 
gekehrt hat es eine Beurteilung des Judentums durch die Christen gegeben, 


die es auf eine Linie mit dem Heidentum stellt (K. XV, o. S. 245). 5) Har- 
nack, Mission I S. 206 ff., Geffcken S. 99 ff. 158 ff. 
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besonderen Volkes gehére, nennen sich das wahre Israel und nehmen 
die israelitische Vorgeschichte fiir sich in Anspruch oder bezeichnen 
sich als das dritte Volk oder dritte Geschlecht — eine Benennung, 
die auch vereinzelt im heidnischen Sprachgebrauch begegnet; ja sie 
meinen auf jenen allgemeinen Grundsatz der Achtung yor der an- 
geborenen Religion die Forderung der Toleranz griinden zu kénnen. 
Naive Befangenheit in antiken Voraussetzungen .und berechnete 
Taktik, welche die universalistische Tendenz des Christentums ver- 
schleiert, haben in verschiedener Weise das Verhalten der einzelnen 
Zeugen bestimmt. 

Mancherlei Griinde haben dem Christentum die abschatzige Be- 
urteilung der heidnischen Gesellschaft zugezogen. Auch auf diese 
judische Sekte — als solche erschien zunachst das Christentum — 
tibertrug sich die Summe des Widerwillens, die sich gegen das Juden- 
tum angesammelt hatte (S. 195). Die Christen erschienen wie die 
Juden, weil ihr Monotheismus die Anerkennung fremder Gétter aus- 
schloB, als die Atheisten im antiken Sinne des Wortes'. Die For- 
derung, da8 auch die Christen dem Genius des Kaisers ihre Ehr- 
furcht bezeugen, den hédchsten Gott auch unter dem Namen des 
Zeus”, die Mittelwesen, die ja auch sie anerkannten, auch unter den 
G6tternamen verehren sollten*, schien im Zeitalter des religidsen Syn- 
kretismus so natiirlich und so harmlos, da8 nur starre Hartnickig- 
keit sie nicht erfillen konnte. Die Absonderung der Christen, ihre 
Abneigung, vor Gericht zu erscheinen, Aemter zu bekleiden, Mili- 
tardienst zu leisten, die in der schwer zu vermeidenden Beteiligung 
an religidsen Zeremonien und in den Gewissensbedenken gegen den 
Eid beim kaiserlichen Genius begriindet war, ihre Verachtung der 
heidnischen Vergnitigungen und Freuden der Geselligkeit, ihr MiB- 
trauen gegen Erwerbsarten, die in irgend einer wenn auch entfernten 
Beziehung zum GOdtterdienst standen, tiberhaupt ihr weltabgewandtes 
Wesen zog ihnen den Tadel des mangelnden Patriotismus oder Ge- 
meinsinnes, der Abneigung gegen das Staatswesen*, ja des odium 
generis humani, der allgemeinen Misanthropie, zu; sie waren schlechte 
Birger, firs Leben und die Gesellschaft unbrauchbar. Ihre Erwar- 
tung des nahen Weltendes bestatigte den Eindruck und verletzte be- 


1) Geffcken S. 169. 186. Biglmair S. 148 und vor allem Harnack, Texte 
und Unters. Neue Folge XIII 4. 2) Liberale Juden hatten das ja getan 
(S. 198. 202), und vereinzelte Christen fanden es statthaft: Origenes, Ermunte- 
rungsschrift zum Martyrium 46. — Celsus bei Keim S. 10. 70. 124. 3) Keim 
S. 37. 114. 120ff. 131 ff. Akten tiber Cyprians Martyrium (Hartel HI S. CX): 
imperatores .... praeceperunt eos qui Romanam religionem non colunt debere 
Romanas caeremonias recognoscere. In einigen gnostischen Kreisen machte 
man wirklich Konzessionen. 4) §. den warmherzigen Appell am Schlusse 
der Schrift des Celsus: Keim S. 137 ff. 
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sonders den an die Ewigkeit des Reiches glaubenden Rémerstolz. 
Freilich hatte ja die philosophische Propaganda mit ihrer Richtung 
auf strengere Sittlichkeit Ahnliche weltabgewandte Stimmungen ver- 
breitet, Geringschitzung von Aemtern und Wiirden, die auch durch 
das Schwinden des alten Birgersinnes unter dem Druck des Despo- 
tismus bedingt ist, Abscheu vor Schauspielen, Mimen, Zirkusspielen 
und vor den Ausartungen der religidsen Feste, Verwerfung des re- 
ligissen Formenwesens, tiberhaupt scharfe Kritik der Formen des 
éffentlichen und privaten Lebens. In Kreisen, wo solche Anschau- 
ungen galten, konnte bei etwas genauerer Bekanntschaft mit der 
christlichen Lehre die Schroffheit jener tblichen Aburteilung bald 
tiberwunden werden. Aber tiber eine Schranke kam man_beson- 
ders schwer hinweg. Die Berihrung mit der Philosophie weckte in 
jedem das stolze Gefiihl, Anteil zu haben an der hdheren Bildung, 
an der geistigen Aristokratie (S. 42. 232); das christliche Bekenntnis 
stie8 herab in eine plebejische Gemeinschaft', in der der Mafstab 
der Bildung nicht galt und die dem barbarischen Aberglauben zu- 
ginglich war. Die Gemeinden der beiden ersten Jahrhunderte setz- 
ten sich sehr tiberwiegend aus den niederen Gesellschaftsschichten 
zusammen. Die Anbetung des Gekreuzigten schien fiir dies Niveau 
zu passen, der Gegensatz des Auferstehungsglaubens zum Unsterb- 
lichkeitsglauben den Abstand des Christentums von griechischer Bil- 
dung zu offenbaren”. Leichtgliubigkeit und Stolz auf besondere 
Offenbarung ging hier mit Verachtung von Vernunft und Wissen- 
schaft Hand in Hand?; fiir die Kultur, hieB es, haben Christen wie 
Juden nichts geleistet. 

Dem Worte Jesu »Entrichtet dem Kaiser was des Kaisers ist, 
und Gott was Gottes ist« schreibt man eine zu weitreichende Be- 
deutung zu, wenn man darin den Grundsatz reiner Scheidung beider 
Machte ausgesprochen findet. Der Ton liegt auf der Ausscheidung 
des Politischen aus der religidsen Sphare, fiir die es indifferent ist; 
auf die Frage nach seiner positiven und selbstandigen Bedeutung 
wird nicht reflektiert. Erst durch die Loslésung des Christentums 
vom jiidischen Boden und seinen Eintritt in die heidnische Welt 
wurde die Frage akut und forderte eine prinzipielle Antwort. Ent- 
scheidend war die positive Schitzung des Staates durch Paulus 
(S. 243), die vorherrschend geblieben ist. Die freundliche Beurtei- 
lung der Staatsgewalt tritt in den Schriften des Lukas und im vierten 
Evangelium deutlich heryor. I Petr wird die loyale Haltung selbst 


’) Biglmair S. 206. 207, Keim 8. 11. 27. 40 ff. 80 ff. Ebenso anstifig ist 
dem Celsus, dafi die Botschaft gerade an die Siinder ergeht (S. 42 ff.). ) Keim 
S. 20 ff. 29 ff. 65. 89. 101. 111. 180, Geffcken S. 235. #) Keim) S57. 51l5.80: 
104; Lucian, Leben des Peregrinos Kap. 13. 
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in Zeiten der Verfolgung bis zur Pflicht der Fiigsamkeit, auch wenn 
die Obrigkeit Unrecht tut, aufrecht erhalten’. Die Sitte, fir den 
Kaiser und fiir die Obrigkeit im Gottesdienste zu beten, ist fiir die 
christlichen Gemeinden friih bezeugt?. Und die spitere Apologetik 
hat mit geflissentlicher Absicht die Loyalitit betont und behauptet, 
daB die Christen die treuesten und besten Untertanen seien, daB 
durch sie der Gesamtzustand der Menschheit gehoben und der Be- 
stand des Reiches gesichert sei; ja manche Apologeten stellen Chri- 
stentum und Rémerreich als Verbiindete hin*. Gewi8 werden die 
Grundsatze der Anerkennung des Staates und der Loyalitat, wie in 
der literarischen Vertretung, so auch in der offiziellen Kirchenlei- 
tung im Vordergrunde gestanden haben. Aber sie diirfen uns nicht 
hinwegtéuschen tiber die Bedeutung der entgegengesetzten, oft la- 
tenten aber doch immer wieder elementar hervorbrechenden Unter- 
strémung, die, vom Judentum iibernommen, durch die apokalyp- 
tischen Hoffnungen lebendig erhalten und durch die Konflikte mit 
der Staatsgewalt verscharft wird. Diese Stimmung macht die heid- 
nische Beurteilung des Christentums verstandlich und ist auch teil- 
weise der. Untergrund, von dem sich jene christlichen Mahnungen 
zur Anerkennung der gottgeordneten Obrigkeit abheben. Wie sehr 
die sehnsiichtige Erwartung der Ablésung des gegenwartigen Aion 
durch den kinftigen die irdischen Giiter und die ganze Weltordnung 
entwertete, ist schon bemerkt worden. Fitir den Glaubigen, der sich 
als Fremdling auf dieser Erde fihlte, hatten sie nur den Wert einer 
voriibergehenden Episode. Betete man ftir den Kaiser, so betete 
man doch auch um das Ende der Welt. Und nun macht die junge 
Kirche die Erfahrung, daB sie mit der Loslésung vom Judentum 
auch den Schutz und die Duldung verlor, die der jiidischen Sekte 
als Nation zugute kam, da8 einer die nationale Grundlage verlassen- 
den Weltreligion auch eine die Staatsreligion negierende und jede 
Beteiligung an ihr ausschlieSende Propaganda verwehrt, ihr gegen- 
tiber die Forderung der géttlichen Verehrung des Kaisers erhoben 
wurde*. Die johanneische Apokalypse gibt die Antwort auf diese 
Forderung, die fiir das christliche Gefiihl dem Verbot der neuen Re- 
ligion gleichkam, und die Antwort ist, trotz dem Verzicht auf re- 


1) Vel. Tit 31 Mart. Polyk. 102. 2) I Tim 21. 2 Polykarp an die 
Philipper 123 1 Clem 604. 611 (Knopf S. 107. 108. 134). Ueber die entsprechende 
jiidische Sitte s. Schtirer I 483. IL 360. III 462; dasselbe Gebet im Isiskult bei 
Apuleius XI 17; vgl. Cumonts grofes Mithraswerk IS. 281. 3) O. S. 148, 
Geffcken S. 63. 92. 162. 285. 311. 237 (Gebet), iiber Ireniius s, Neumann, Hip- 
polyt S. 54 ff. *) Hs ist eine feine Beobachtung von Neumann, Staat und 
Kirche S. 13 (vgl. Knopf S. 94. 95), daf} der Konflikt des Christentums mit dem 
Kaisertum nicht zufillig zuerst gerade in Asien, dem Hauptsitze des Casaren- 
kults, akut wird. 
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volutioniren Widerstand, die Kriegserklarung gegen diesen den Ca- 
sarenkult fordernden Staat. Die ganze Summe des leidenschaft- 
lichen Fanatismus, den das Judentum in den Zeiten der Bedriickung 
gesammelt und in den letzten Jahrzehnten vor der Zerstorung Jeru- 
salems zur héchsten Glut gesteigert hatte, verbindet sich bei dem 
judenchristlichen Verfasser mit den Eindriicken der Gegenwart. Die 
Tempelschandung des Antiochos und des Kaisers Gaius hat sich er- 
neuert, und die Schreckensgestalt Neros ist in Domitian wieder le- 
bendig geworden. Das rémische Reich ist das Werkzeug des Sa- 
tans, seine Macht stammt vom Drachen, und der Antichrist ist sein 
Verbiindeter. Der Tempel des Augustus und der Roma in Pergamon 
ist der Thron des Satans, der Kaiserkult der gréfte Greuel. Nur 
die Christen leisten dem gotteslisterlichen Gebote der Anbetung der 
Kaiserbilder Widerstand, dem alle Vélker der Erde sich fiigen, und 
in wildem Jubel erschallt der Triumph tiber Babylons Fall. Zu so 
lodernder Glut ist der christliche Fanatismus gegen das Reich nie 
wieder entflammt. Die apokalyptischen Visionen haben sich in der 
Kirche fortgesetzt, aber in Zeiten des Friedens wenigstens tritt der 
Gegensatz gegen das rémische Reich zuriick. Aber es will doch 
etwas sagen, daf jene Apokalypse unter die heiligen Schriften der 
Christen aufgenommen wurde und die Richtlinien fiir die Zukunfts- 
hoffnungen der Christen gab. Es war ein Glick, daB daneben Rom 13 
und II Thess 26 (S. 243%) in eine andere Richtung wiesen und zu 
einer mildernden Umdeutung jener scharfen Absage an das Welt- 
reich nétigten. Die Exegese dieser Schriftstiicke spiegelt das wech- 
selnde Verhaltnis der Kirche zum heidnischen Staate wieder’. 

_ Ueber die rechtlichen Formen des Christenprozesses gehen die 
Ansichten auseinander’. Mommsen nimmt kriminalrechtliche Ver- 
folgung des Christentums als Majestitsverbrechens und seine admini- 
strative Koerzition, d. h. polizeiliches Einschreiten insbesonders gegen 
zum Christentum abgefallene Biirger, an. Heinze bestreitet nicht 
nur auf Grund der uns bekannten Christenprozesse die Anwendung 
der coercitio, sondern auch die rechtliche Subsumierung des Christen- 
bekenntnisses unter die Majestitsverbrechen. Nach ihm werden die 
provinzialen Christenprozesse angestellt auf Grund besonderer /eges, 


*) Neumann, Hippolytus. *) R. Heinze, Tertullians Apologeticum, 
Berichte der Siichs. Ges. der Wiss. LXII; L. Guérin, Etude sur le fondement 
juridique des persécutions dirigées contre les chrétiens, Nouvelle Revue hist. 
de droit francais et étranger XIX 601—646. 713—737. Trajans Brief an Plinius 
war sicher nicht die mafigebende Norm fiir das Verfahren gegen die Christen, 
und nur, weil er I Petr fiir echt hilt, nimmt Guérin als erste, dann 6fter er- 
neuerte Norm, ein Edikt Neros an. Eher kénnte man ein solches Domitian zu- 
schreiben und in der Apoc und I Petr die Antwort darauf finden. 
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die das Christentum als solches verbieten. Anzeige oder Anklage geben 
den Anla8. Das Verfahren ist einfacher als in andern Kriminal- 
prozessen, da das Bekenntnis zum Christentum zur Verurteilung ge- 
nugt, Ableugnung des Christentums zur Entlassung fiihrt. Sicher sind 
die Griinde und die Art des Vorgehens der Statthalter nach Zeit und 
Ort verschiedenartig gewesen, wie auch die Forderungen, die die An- 
erkennung der staatlichen Religion erzwingen wollten: Opfer an den 
Genius des Kaisers oder pro salute Caesaris, Opfer fiir die Gétter, 
Schwur beim Genius des Kaisers. Das Christentum war als solches 
strafbar, weil es die Anerkennung der staatlichen Religion, zu der 
sich die andern im Reiche vorhandenen Religionen verstanden, aus- 
schlo8. Das Bekenntnis hatte darum die Verurteilung, wie das Opfer 
die Freisprechung zur notwendigen Folge. 

Die Verweigerung des Kaiserkultes war wohl der Punkt, an dem 
die Unvertraglichkeit des christlichen Bekenntnisses mit dem Staat 
am meisten empfunden wurde, der Vorwurf der Reichsfeindschaft 
leicht beweisbar schien und der Kampf sich immer wieder erneuerte ; 
denn der Grundsatz deorum iniuriae dis curae schien auf einen Kult 
von so eminent politischer Bedeutung (S. 150) unanwendbar. Und 
in diesem Streitpunkt offenbart sich ein wesentlicher Gegensatz des 
Christentums gegen die antiken Volksreligionen. Die Weigerung der 
Kaiseranbetung bedeutet den Protest gegen die Gebundenheit der 
antiken Religion an Volk und Staat, die Trennung der Religion von 
der politischen Sphare, ihre Zurtickfihrung in das Heiligtum der 
Seele und die Freiheit des Gewissens. Die Leidenschaft, die dieser 
Kampf auf beiden Seiten entfesselt hat, kann nur ermessen und be- 
greifen, wer sich klar macht, daB der von Jesus schon als natiirlich 
angesehenen Selbstandigkeit und die anderen Interessenspharen tiber- 
ragenden Bedeutung des religidsen Lebens auf heidnischer Seite die 
ebenso selbstverstindliche Voraussetzung der engsten Verbindung des 
politischen und religidsen Lebens, der Verpflichtung des Burgers zur 
Beteiligung an der staatlichen Religion gegentiberstand. Die strenge 
Sonderung von der heidnischen Religion und die gleichzeitige An- 
erkennung des heidnischen Staates, wie sie im Christentum neben 
einander bestanden, war fiir das heidnische beide Spharen verbin- 
dende Gefiihl ein unvereinbarer Widerspruch, die christliche Loyalitat 
erschien darum als Phrase oder als Heuchelei. Der Gegensatz uni- 
versaler und nationaler Religion war freilich langst vorbereitet und 
auch ausgesprochen!, seit die nationalen Religionen sich vielfach von 
dem urspriinglichen Boden gelést, die Grenzen des Volkstumes tiber- 
schritten hatten und in ihrer Zersetzung in jenen Prozef der Aus- 


1) Ed. Meyer, Gesch. des Altertums III 1, 8. 167 ff., Bousset S. 60 ff. 
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gleichung, Um- und Neubildung der Religionen eingetreten waren, 
der dem religidsen Individualismus gegenttber dem Nationalitats- 
prinzip sein Recht verschaffen sollte. Im Grunde hatten alle die aus 
dem Osten yordringenden Religionen Pionierarbeit fiir das Christen- 
tum getan. Aber es ist das Verdienst des Christentums, den Gegen- 
satz in seiner ganzen Schirfe zum klaren Ausdruck gebracht und 
mit unerbittlicher Strenge und Aufopferung durchgekaimpft zu haben. 

Die christlichen Forderungen der Duldung der neuen Religion, 
ja ihrer Anerkennung als staatserhaltender Macht, haben doch ihr 
inneres Recht, so schwach namentlich ihre juristische Begrindung 
ist und so wenig im Streite der Parteien die eigentlich entschei- 
denden Griinde zu voller Klarheit entwickelt werden konnten. Der 
Kampf zwischen Staat und Kirche war kein innerlich notwendiger, 
und mit der fortschreitenden Entwickelung beider Machte war er 
immer weniger geboten. Der Bund zwischen ihnen, den Kon- 
stantin geschlossen hat, beweist es, weil er kein aus willkirlicher 
Laune hervorgegangener Akt, sondern das natiirliche Ergebnis und 
die Anerkennung des voraufgehenden Geschichtsprozesses war. Die 
gegen das Christentum gerichteten Repressionen griindeten sich auf 
die Voraussetzung, da die Religion an die Nation gebunden, Aus- 
druck der Staatseinheit und Angelegenheit des 6ffentlichen Lebens 
sei. Diese Voraussetzung war rechtlich begriindet, der Kampf 
gegen jede die Staatsreligion negierende Propaganda war die na- 
tirliche Notwehr des nationalen Geftihles. Aber diese Voraus- 
setzung war durch die Macht der Tatsachen tiberholt und nichtig ge- 
worden. Die gegen das Christentum angewandten Mafregeln sind 
nur ein Glied in der Kette der Akte, die das in Wahrheit unter- 
grabene Nationalgefiihl zu kiinstlichem Leben erwecken wollen, 
und die Zufalligkeit und Inkonsequenz des Vorgehens, seine Abhangig- 
keit von den gelegentlichen Ausbriichen der christenfeindlichen Volks- 
stiimmung, der rasche Wechsel, in dem seit Diokletian yon dem 
konsequenten Kampfe gegen die immer bedrohlicher die Welt um- 
spannende Organisation der Kirche zur Duldung tibergegangen wird, 
verrat das Gefiihl der Unsicherheit und des Zweifels an dem Recht 
und der Wirksamkeit des Verfahrens. Die Ausdehnung des Reiches 
und die Mischung der Vélker, die Hellenisierung Roms und das 
stetige Vordringen des Orients, die Ausbreitung des Biirgerrechts 
und sein Aufgehen in die Reichsangehérigkeit hatten dem Staate 
seinen nationalen Charakter genommen und eine Mischkultur ge- 
schaffen, in der das echt Rémische gar nicht mehr iiberwog. Die 
Reichsorganisation Diokletians brachte dies Ergebnis einer drei- 
hundertjaibrigen Entwickelung politisch zum klaren Ausdruck; aber 
die Religionsfrage wurde durch den ungliicklichen Versuch seiner 
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reaktionaéren die Kirche gewaltsam unterdriickenden Politik nur 
dringender. Die nationale Religion, schon in republikanischer Zeit 
das Produkt vieler Rezeptionen des Fremden und Kompromisse, 
hatte eine analoge Entwickelung durchgemacht, die deren vdllige 
Zersetzung immer klarer offenbarte und eine religidse Neuordnung 
forderte. »Das Christentum hat den rémischen Glauben nicht zer- 
stort, sondern ersetzt« (Mommsen, Hist. Z. S. 418). Der Staat, der 
selbst den politischen Partikularismus vernichtet hatte, durfte seine 
Augen nicht vor der Tatsache verschlieBen, daB die Invasion der 
orientalischen Religionen dasselbe Werk auf religidsem Gebiete voll- 
bracht hatte. Der Kaiserkult hatte eine neue Grundlage der Reli- 
gionseinheit bilden sollen; aber er selbst war schon ein fremdes, 
orientalisch-hellenistisches Element. Rom war als der Mittelpunkt 
des Weltreiches die kosmopolitische Metropole aller Gétter und Kulte 
geworden. Der Staatskult war zu leeren Formalitaten herabge- 
sunken, und die tiefere Entwickelung des Innenlebens hatte die 
Religion langst zu einer Sache freier Wahl und individueller Selbst- 
bestimmung gemacht. Die Vermischung der Vélker hatte zur Aus- 
gleichung der Religionen gefiihrt. Die philosophische Reflexion und 
Theologie hatte diesen ProzeB der Ausgleichung, Vereinfachung und 
Vergeistigung der Religionen geférdert und die monotheistischen 
“Tendenzen verstirkt. Wie die Einheit des Weltreiches dem Ge- 
danken des einheitlichen Menschengeschlechtes Halt und Stitze gab, 
so schien sie als Korrelat die Einheit der Reichsreligion zu fordern. 
Nicht nur praktische Versuche, wie sie besonders mit dem Sonnen- 
kult gemacht wurden, sondern auch kiihne Konstruktionen der 
Spekulation, wie sie von Varro bis zum Neuplatonismus unter- 
nommen wurden, bewegten sich in der Richtung. »W4re es mog- 
lich, politisch-zivilisatorische Fragen ohne Erinnerungen und ohne 
Leidenschaften zu behandeln, so hatte man es sich eingestehen 
miissen, daS das rémische Reich, wie es war, mit dem Christen- 
glauben sich wohl vertrug und dieser eigentlich nur auf dem reli- 
gidsen Gebiet zum Ausdruck brachte, was politisch sich bereits voll- 
zogen hattec (Mommsen S. 419). In der Tat, welche Religion ware 
in gleichem Ma8e berufen gewesen, die Tendenzen der friheren 
Entwickelungslinien in sich zu verbinden und die religidse Einigung 
der Volker herbeizufiihren, wie die christliche? Da8 sie die mono- 
theistischen Triebe der Zeit befriedigen konnte, beweist die Tat- 
sache, da& sie sich frih mit dem profanen Monotheismus verbindet 
hat und noch in Konstantins Religion die seltsamste Mischung mit 
ihm eingegangen ist; sie fillte aber die monotheistischen Formen 
der Zeit mit einem neuen lebensvollen Inhalt aus dem frischen Quell 
unmittelbarster religidser Erfahrung. Sie erschien auf der Hohe 
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ihrer spekulativen Ausbildung als Philosophie, und doch befriedigte 
sie zugleich in ihren Sakramenten und in den Niederungen des in 
ihr sich immer breiter etablierenden antiken Volksglaubens alle 
Bediirfnisse der zeitgenéssischen Mystik und Superstition. Sie kam 
mit dem Schatze der geoffenbarten Schriften dem Autoritaétsglauben 
der Zeit entgegen und bot sichere Garantien der GewiSheit ihrer 
VerheiBungen. Und vor allem, sie stellte in den schlichten Satzen 
des Evangeliums Jesu die Frémmigkeit in einer das nattrliche Ge- 
fihl gewinnenden Einfachheit und Reinheit dar und entging damit 
in ihrem Kerne der Gefahr, der alle ktinstlichen Religionsschépfungen 
der Zeit erlegen sind, der erdriickenden Belastung mit historischen 
Traditionen und der alle universalen Tendenzen durchkreuzenden 
antiquarischen Richtung. Aller Tribungen und Entstellungen un- 
geachtet, hatte sie mutig die Konsequenzen ihres Universalismus 
gezogen: Sie hatte die jiidischen Fesseln abgestreift, sie hatte den 
Kampf mit allen Géttern aufgenommen, sie hatte den Gedanken der 
einen Menschheit im christlichen Gemeinschaftsleben realisiert, sie 
hatte eine wirklich universale den Weltkreis umfassende Organisation 
der Kirche geschaffen, die den verfallenden Staat nach den vergeb- 
lichen Versuchen, sie zu unterdriicken, den Bund mit der starkeren 
Genossin, der Kirche, zu suchen zwang — eine Organisation, die, 
durch staatliche Macht ausgestaltet, den Untergang des Staates tiber- ° 
lebt und den Ansturm der germanischen V6lker ausgehalten hat, 
die in diese Organisation hineinwuchsen und durch sie mit dem 
Christentum auch im Reichsgedanken, im geistigen und religiésen 
Besitz eine Erbschaft antiker Kulturentwickelung tibernahmen. 
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VORBEMERKUNG 


Ich habe keine Hinleitung ins N. T. schreiben wollen, setze vielmehr vor- 
aus, dafi der Leser tiber die Fragen, die dort behandelt zu werden pflegen, 
orientiert ist. Ich bilde mir auch nicht ein, viele neue Entdeckungen gemacht 
zu haben und erhebe keine Anspriiche auf Prioritit, wenn ich etwa iibersehen 
habe, dafs von andern manches vorweggenommen ist, was ich gefunden zu 
haben glaubte. In Zitaten bin ich sparsam gewesen, habe ofter nur Me zitiert 
ohne die leicht aufzufindenden Parallelen und habe von neuerer Literatur meist 
nur angefiihrt, was mich besonders geférdert hat, viele Hypothesen, die mir 
unbegriindet scheinen, nicht erwahnt. Daf} der Leser z. B. fiir die Evangelien im 
einzelnen die Kommentare, vor allem die von WELLHAUSEN oder KLOSTER- 
MANNS Mc und Mt, HottzMANN-BAvERs Joh, befragen mui, glaubte ich nicht 
erst durch bestiindige Hinweise betonen und sie nicht fiir alle Hinzelheiten, 
wo ich ihre Beobachtungen benutzt habe, zitieren zu mtissen. Voraussetzungen 
mufite ich machen, d. h. manche Thesen aufstellen, ohne sie zu begrtinden; 
aber ich kann gewissenhaft versichern, dai} ich z. B. die Geschichte des Ka- 
nons, die Papias-Probleme, die Frage nach dem Verhiltnis des Me zu Petrus- 
die Analysen des Joh von WELLHAUSEN und SCHWARTZ durchgearbeitet habe, 
ehe ich mich zur Sache auferte. Die strenge Durchfiihrung der Gesichts- 
punkte der Form, die bisher nicht versucht ist, hat die Abgrenzung der Pro- 
bleme bestimmt. Darum ist der theologische Standpunkt der Autoren nur so 
weit beriicksichtigt, als er die Form der Darstellung beeinfluBt. Darum mufite 
in der Behandlung der Evangelien das Wesen der miindlichen Ueberlieferung, 
durch die die Formen anfangs mehr bestimmt sind als durch die schriftstelle- 
rische Persénlichkeit, erértert werden. Darum mufite die Darstellung tiber die 
willktirlichen Grenzen des Kanons hinausgehen; wer sich an sie bindet, er- 
schwert sich das Verstiindnis fiir die Geschichte der literarischen Formen, ihre 
auch in den nichtkanonischen Schriften wirksamen Motive und Krifte. Daf 
sich prinzipielle Bedenken gegen die Auslésung der literarischen Probleme aus 
einem weiteren Zusammenhange erheben lassen, weif} ich. Mége die Kritik 
entscheiden, ob der Nutzen und Gewinn solcher Betrachtung die Bedenken 
aufwiegt. Ich glaube, dai wir nur auf diesem Wege eine wirkliche Geschichte 
der christlichen Literatur gewinnen kénnen. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 17 
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EVANGELIEN 
1 SYNOPTISCHE EVANGELIEN 


Evangelium ist die Heilsbotschaft, da8 Jesus der Christus ist. 
Er ist der Inhalt, nicht der Trager dieser Botschaft. Es ist nicht 
wabrscheinlich, daB Jesus selbst von dem Evangelium geredet habe; 
denn an manchen Stellen, die das Wort ihm in den Mund legen, 
ist unzweifelhaft der erst durch die Erfahrung der Auferstehung 
mdgliche Sinn in die friihere Verkiindigung Jesu projiziert worden}. 
Eine religidse Farbung scheint evayyéktov wie xijpvype schon in 
hellenistischer Sprache gehabt zu haben °. 

Die Christen, die die frohe Botschaft aufzeichneten, gaben ihren 
Schriften den Titel Evangelium, weil sie alle die eine Botschaft ver- 
ktinden wollten. Mochte es verschiedene schriftliche Fixierungen 
geben, die Vorstellung einer Mehrheit von Evangelien lag dem Ur- 
christentum ganz fern; es kannte nur das eine Evangelium, wie 
es nur von einer Kirche wuBte. Diesem Empfinden widerspricht 
das Nebeneinander von vier Evangelien in der spiteren Sammlung 
der heiligen Schriften. Die Zusammenstellung von vier evangeli- 
schen Schriften ist das Ergebnis der kirchenpolitischen Aktionen, 


*) S. Wellhausen, Einleitung?’ S. 98 ff. 147, Klostermann zu Mc 11. Es geniigt, 
daf} in einigen Stellen des Mc Jesus das Wort im Sinne des apostolischen Chri- 
stusglaubens gebrauchte. Wenn das an andern nicht mehr deutlich hervortritt, 
so beweist das nur, dafi die Uebertragung schon vor Mc gebriuchlich war. Die 
Voraussetzung, dafi der Begriff tiberall gleich priizisiert sein mui, trifft auf diese 
Literatur gar nicht zu (u. S. 272), und man darf gar nicht die Notwendigkeit 
einer Hinheitlichkeit des Begriffes, die zur Harmonistik fiihrt, als natiirlich ansehen. 
*) Ueber edayyédtov s. Beilage 8; A. Deifimann, Licht vom Osten?S.277; A. Diete- 
rich, Zeitschr. fiir neutest. Wiss. I 336 ff. (= KI. Schriften S. 193). Das Verb 
wird bei Philostrat | 28 vom Erscheinen des Apollonios gebraucht. — xypboceww 
findet sich in liturgischen Formeln der Mysterien (A. Lobeck, Aglaophamus 
S. 15), und der kynische Prediger nennt sich als Sendbote Gottes xjevé (vgl. 
o. S. 88 ff): Epiktet II 22, 69, vgl. Schenkls Index und Reitzenstein, Poimandres 
S. 55. 
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die im II Jahrhundert zur Bildung des Kanons fiihrten. Die naive 
Freiheit, die auf dem Gebiet der evangelischen Aufzeichnungen ge- 
herrscht hatte, hatte zu einem Wucherungsprozesse gefiihrt, der 
immer mehr von romanhafter Erfindung und spekulativer Tendenz- 
dichtung beherrscht wurde. Die Willkiir der immer neuen Bearbei- 
tungen entstellte und verschiittete die Tradition, die Varietat der 
Evangelien bedrohte die Einheit des Evangeliums. Um ihren festen 
Bestand vor der inneren Zersetzung und Zersplitterung zu bewahren, 
stellt die Kirche dem gnostischen Synkretismus die Einheit der 
durch die Bischéfe reprasentierten apostolischen Tradition, das 
apostolische Glaubensbekenntnis, den Kanon ihrer heiligen Schriften 
entgegen, behauptet von diesen nicht ohne Illusionen und Hilfs- 
konstruktionen den apostolischen Ursprung und figt diese Schriften- 
sammlung der vom Judentum itibernommenen griechischen Bibel 
hinzu. Unsere vier Evangelien haben Aufnahme gefunden, weil sie 
die in den Kirchen am meisten verbreiteten und eingebiirgerten 
waren. Aber eine Neuerung war die Vierzahl doch. Das zeigen 
die Kiinsteleien, mit denen Irendius ihre Notwendigkeit mit zahlen- 
symbolischen Spielereien deduziert. Das urspringliche Gefihl der 
nattrlichen Einheit ist auch durch die kirchliche Anerkennung der 
Vierheit nicht aufgehoben worden. Die Evangelienharmonien des 
Tatian und des Theophilus setzen den ProzeB jener Harmonisierung 
fort, deren Ergebnis schon Matthaius und Lukas sind und die sich 
auch weiterhin in gelegentlicher Ausgleichung und Kontamination der 
evangelischen Texte bemerkbar gemacht hat. Und die Kirche selbst 
bat den Begriff des einen Evangeliums festgehalten. Die Betite- 
lung xatz Mapxov usw. fabt das Evangelium als einheitliche GréBe, 
die Evangelisten als Zeugen einer Wahrheit. 

Aber die Kirche konnte im Kampfe gegen die Gnosis den Weg 
der Harmonisierung nicht beschreiten. Sie machte ja gerade den 
Gnostikern zum Vorwurf, da sie durch willkiirliche Aenderungen 
sich ihre Evangelien zurechtschnitten, und wollte der wuchernden 
Produktion einen Riegel vorschieben; dazu bedurfte sie eines neuen 
christlichen Offenbarungsbuches und vindizierte ihm eine absolute 
Autorilat: In den neuen Kanon waren nur die Schriften aposto- 
lischen Ursprunges aufgenommen. Um diese Wirde Mc und 
Le zuzuschreiben, dazu bedurfte es freilich schon einer bedenklichen 
Hilfskonstruktion. Die Tradition, da Matthaus Verfasser unseres 
ersten Evangeliums sei, ist verkniipft mit der Annahme eines hebrai- 
schen Originals; und dieser Annahme widerspricht die Tatsache der 
Benutzung von Markus und Qd. h. von zwei‘ griechischen Quellen. 
Endlich ist es wahrscheinlich, da8 Joh erst durch Interpola- 
tion die apostolische Autorschaft vindiziert wurde, ohne die er die 

iene 
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kirchliche Anerkennung nicht hatte finden kénnen. Stand hinter 
den Evangelien friiher die Autoritét des Herrn, der aus ihnen 
redete, so griindete sich ihre Geltung jetzt auf die Autoritat ihrer 
Verfasser. 

Die kirchliche Ueberlieferung tiber die Verfasser der Evange- 
lien, besonders die des Papias, hat sich lange Zeit besonderer Be- 
achtung erfreut. Aber es ist mit der altesten biographischen Tradi- 
tion der Christen ebenso schlimm bestellt wie mit der der Griechen. 
Jene Angaben des Papias stehen unter dem stairksten Verdacht ten- 
denzidéser Konstruktion, die der gnostischen Berufung auf aposto- 
lische Geheimtraditionen eine auf die Apostel zuriickgehende Tradi- 
tionskette zur Legitimierung der kirchlichen Evangelien schaffen 
will'. Die Forscher, die aus jenen legendenhaften Nachrichten 
einen geschichtlichen Kern meinten herausschaélen und ihn zum 
Ausgangspunkt der Evangelienforschung machen zu kénnen, sind 
dadurch eher irregeleitet als gef6rdert worden; die Versuche, das 
spezifisch Petrinische bei Mc oder das genuin Paulinische bei Le 
zu entdecken, sind ebenso wie der der Rekonstruktion eines johan- 
neischen Evangeliums gescheitert. Die Wissenschaft leidet gar keinen 
Schaden, wenn sie auf die Verwertung dieser Autoschediasmen ver- 
zichtet. Die Kritik hat einen sehr viel festeren Boden durch den 
Nachweis geschaffen, daB Mc und eine zweite von Mt und Lc be- 
nutzte Schrift (Q) die Grundlagen des Mt und Lc sind und daB 
beide nach dem noch durchschimmernden aramaischen Kolorit auf 
jerusalemische Traditiongn zurtickgehen miissen. Die Kritik hat 
auch hier nicht nur zerstért, sondern auch aufgebaut. 

Die letzte Quelle der Evangelien ist die mtindliche Ueberliefe- 
rung. Die Predigt, dafi der gekreuzigte Jesus der zur Herrlichkeit 
erhobene Christus sei und wiederkommen werde, sein Reich aufzu- 
richten, hat gewif friih aus dem Bilde seines Lebens und dem Ethos 
seiner Worte seine gdttliche Bestimmung begreiflich gemacht. Die 
Herrenworte waren, wie Paulus zeigt, anerkannte Autoritaét. Schrift- 
liche Aufzeichnungen waren freilich fiir die Ailteste Gemeinde, die 
den Geist des Herrn in sich lebendig fiihlte, seine Offenbarungen 
immer von neuem erlebte und sehnsiichtig seiner nahen Erscheinung 
harrte, noch kein Bediirfnis. Paulus steht noch ganz unter dem 
Einflu8 der mindlichen Tradition von Jesus. Aber als mit dem 
Aussterben der Augenzeugen eine Verarmung und Tribung der 
Tradition zu befirchten war, war der Wunsch ihrer Fixierung 
natirlich. Schriftliche Aufzeichnungen in aramaischer Sprache setzen 


') S. besonders E. Schwartz, Ueber den Tod der Sihne Zebedaei, Ab- 
handl. der Goétt. Ges. VII 5. Er zieht auch S. 22 die lehrreiche Parallele mit 
der literarhistorischen Tradition der Griechen. 
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Mc und Q voraus. Fiir uns ist Mc die erste Schrift, die die Tradi- 
tion gesammelt hat. Ob diese Schrift urspriinglich araméisch 
konzipiert war oder ob der griechischen Schrift verschiedenartige 
und unvollstandige Memorabilien in aramdischer Sprache zugrunde 
liegen, ist nicht mehr zu entscheiden. Der Gedanke, da die Ver- 
pflanzung des Evangeliums auf den fremden Boden der hellenisti- 
schen Welt die schriftliche Fixierung und Konservierung der Ueber- 
lieferungen gefdrdert habe, liegt zwar nahe; aber keine Spur weist 
darauf hin, da8 man schon in den paulinischen Gemeinden das 
Bedirfnis nach solchen Schriften empfunden hitte. 

Einsicht in das friihere Stadium der mindlichen Tradition und 
in ihre Eigenart ist eine wesentliche Voraussetzung fiir das Ver- 
standnis der spateren literarischen Produktion. Das Wesen miind- 
licher volkstiimlicher Ueberlieferung hat Gieseler verkannt, wenn er 
die Synoptiker aus diesem Sammelbecken schépfen und schon auf 
dieser Stufe einen nicht starren, aber doch in den Hauptlinien festen 
Typus der Ordnung des ganzen Stoffes gegeben sein lieSB. Wo wir 
die Entwickelung volkstiimlicher Traditionen beobachten kénnen, 
sehen wir vielmehr das Interesse nicht auf das Ganze, sondern auf das 
Einzelne gerichtet. Einzelheiten haften im Gedachtnis, einzelne her- 
vorstechende und aufergewoéhnliche Taten, einzelne charakteristische 
und eindrucksvolle Worte. Geschichtenerzihlern und ihren Hoérern 
ist es nicht um historischen Zusammenhang und um die Vollstandig- 
keit eines Vorganges zu tun. Ein Interesse an der Konservierung 
der Vergangenheit und an geschichtlicher Treue ist gar nicht vor- 
handen; selbst historische Persénlichkeiten bildet die volksttimliche 
Ueberlieferung zu allgemein menschlichen Typen um und erhalt 
erst so ihr Bild lebendig und gegenwartig. So verfolgt auch das 
Evangelium nicht den Zweck historischer Darstellung; die Geschichte 
ist nur Mittel zum Zwecke der Wirkung auf die Gegenwart, d. h. 
der Erbauung, der Weckung und Staérkung des Glaubens; Aufer- 
stehungs- und Messiasglauben ist der Ausgangs- und Mittelpunkt 
des Evangeliums. 

Urspriinglich waren die Traditionen, die bei Mc und in Q zu 
einem Ganzen zusammengefiigt sind. isoliert. Sie waren nicht dar- 
auf angelegt, ein zusammenhdngendes Bild des Lebens Jesu zu 
geben. Die Teile sind friiher dagewesen als das Ganze. Einzelne 
Geschichten kursierten gesondert und miissen, aus dem Zusammen- 
hange der Evangelien gelést, als das verstanden werden, was sie 
urspriinglich waren, kleine in sich geschlossene Einheiten. Einzelne, 
besonders scharf geschliffene und pointierte Worte Jesu pragten sich 
mit zwingender Gewalt den Seelen ein und wurden als Apophtheg- 
mata weitergegeben. Der aktuelle AnlaB und die Situation, aus der 
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sie geboren waren, oder der Zusammenhang prophetischer Rede, in 
den sie einst gestellt waren, konnte leicht verloren gehen. Von 
Mund zu Mund umlaufend, in ihrer lebendigen Wirkung immer 
wieder erprobt, wurden dann die Geschichten in Motivierung, aus- 
schmiickendem Detail, dramatischer Gestaltung unwillkirlich variiert. 
Ebenso wurden Ausspriiche Jesu leicht nach Erfahrungen und Be- 
dirfnissen der Gegenwart kommentiert oder umgestaltet’ und nach 
der Verwandtschaft des Inhaltes gelegentlich verbunden, die Parabeln 
in erbaulicher Erzihlung um neue Ziige und Pointen bereichert und 
aktuellen Verhaltnissen der Gegenwart angepaBbt, sogar neue Herrn- 
worte unter den Wirkungen des in der Gemeinde? lebendigen Gei- 
stes produziert. Nicht geschichtliches, sondern erbauliches Interesse 
bestimmte die Gestaltung und auch die Auswahl des Stoffes, wie 
die schon vor Mc anzusetzende Gruppenbildung aus verwandten 
Erzihlungen und Aussprichen zeigt. Welche Umwandlungen mubBte 
der Stoff durch die Uebertragung vom galilaéischen Boden in die 
Gemeinde Jerusalems und vollends durch die Uebersetzung der 
aramdischen Originale in die griechische Sprache erfahren! 

Solcher Fille zerstreuter und in beweglichem Flusse befindlicher 
Traditionen stand Marcus gegentiber, als er es unternahm, aus den 
Teilen ein Ganzes und einen zusammenhangenden Kontext zu schaffen. 
Die Mittel, die ihm die Ueberlieferung zur Lésung dieser Aufgabe 
an die Hand gab, waren karglich. Nur wenige Grundlinien seines 
Aufrisses waren gegeben: Jesu Wirksamkeit in Galiléa, mancherlei 
Fahrten tiber den See, Namen von Ortschaften, wo Jesus gewirkt 
hatte und mit denen einige Geschichten verkniipft waren, die Reise 
durch Galilia und Perfia nach Jerusalem (K. 11—16), Konflikt, 
Katastrophe und Auferstehung. Das war der dufere Rahmen, wie 
Mc ihn der Tradition entnehmen konnte. Aber die Einordnung der 
einzelnen Sticke in diesen Rahmen stand bei der urspriinglichen 
Isolierung der Teile meist gar nicht fest; sie war eine Aufgabe, die 
der Evangelist erst zu lésen hatte. Nur fiir die Passion hatte sich 
eine ziemlich sichere Folge der Geschichten bewahrt; war doch die 
Rechtfertigung des Kreuzestodes im Lichte der Auferstehung Aus- 
gangspunkt und eigentlicher Inhalt des Evangeliums gewesen! Aber 
sonst hatten die einzeln und zerstreut umlaufenden Geschichten die 
natirliche Tendenz, von Ort und Zeit gelést zu werden, da sie nur 
des erbaulichen Inhaltes wegen erzihlt wurden; Datierung und Orts- 
angabe sitzen ganz fest nur, wo sie fir das Verstindnis der Ge- 
schichte unentbehrlich sind. Und in der Tat verraten sieh die Orts- 


*) Lehrreich sind die von Paulus zitierten Herrnworte. 2) Wer ihre 
schépferische Kraft in der evangelischen Ueberlieferung fiir eine Fiktion an- 
sieht, dem ist das Studium der Liturgien zu empfehlen. 
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und Zeitbestimmungen noch vielfach als sekundar. Von der Reise 
nach Jerusalem waren wenige Einzelheiten bekannt. Wir werden 
sehen, wie Mc hier den Rahmen gefillt hat. 

Der erste Tag in Kapernaum (1 21—31)1, ein Sabbath, hat einen 
reichen Inhalt: Lehre in der Synagoge, Heilung des Dimonischen, 
Heilung der Schwiegermutter des Petrus, Krankenheilungen aller 
Art. Die Lokalisierung des Wunders im Hause des Petrus war ge- 
geben; dasselbe fiir die Heilung des Damonischen anzunehmen, ist 
wenigstens nicht notwendig. Die allgemeine Schilderung der Lehr- 
und Heiltaétigkeit am Anfang und am SchluB zeigt, daB der Evangelist 
beim ersten Auftreten Jesu ein typisches Gesamtbild der Art seines 
Wirkens geben will. — Als Fiillstiick verdachtig ist die in einem 
Satze summarisch erledigte Predigtreise durch Galilda (1 39). Sie 
wird eingefiihrt mit einer sehr vagen Motivierung und verknipft 
nur mit der einen Geschichte von der Heilung eines Aussatzigen, 
die sich nach Zeit und Ort durchaus als frei schwebend betrach- 
ten abt. 

Besonders klar ist das Verfahren des Mc in einer zweiten nach 
Kapernaum verlegten Gruppe, 21—3 35. Sie umfaBt lauter Geschichten, 
die den AnlaB zu einem Redestreit mit Phariséern und Schriftge- 
lehrten geben und in einen Konflikt mit diesen auslaufen: Heilung 
des Paralytischen, Berufung des Levi und Zdéllnerfrage, Fastenfrage, 
Aehrenabreifen der Jiinger, Heilung des starren Armes, pharisdische 
Beschuldigung der Verbindung mit Beelzebub. Das Prinzip der 
Zusammenordnung ist die Gleichartigkeit der Geschichten”. Die 
Uebergiinge sind zum Teil allgemein gehalten ohne irgend eine An- 
deutung der Zeit, wecken aber doch 21.13 31 den Schein einer zeit- 
lichen Folge. Klar ausgesprochen ist sie nicht, — ein Beweis, da die 
Stticke einst isoliert waren und keinen Anhalt fiir irgend eine Da- 
tierung boten; aber Mt und Lc haben die Folge chronologisch ver- 
standen, und Mc hat diese Auffassung nicht ausschlieBen wollen. — 
Einzelne Stiicke dieser Gruppe zeugen noch durch Risse fir ein 
kontaminierendes Verfahren. Man mu8 schon zwischen den Zeilen 
lesen, um 211, wo Levi Jesus nachfolgt, und 215, wo er als Gast- 
geber fungiert, in Einklang zu setzen; die Berufung Levis wird mit 
dem Gastmahl verbunden sein, um eine genauere Situation fir das 
Doppelwort Jesu 217 zu gewinnen. Und der Redestreit aber Beelze- 
bub ist recht seltsam mitten in den Versuch der Verwandten, Jesus 


1) Wellhausen legt auch die Berufung der Jiinger 1 14—20 auf den Anfang 
dieses Sabbaths, was die zweideutige Zeitbestimmung 12 durchaus gestattet; 
dann hatte Mc tibersehen, dafi Jesus die Schiffer bei der Arbeit fand (1 16 ff.). 
*) Aehnlich sind 11 27—12 40 Auseinandersetzungen Jesu mit verschiedenen Gegnern 
in eine Gruppe zusammengestellt. 
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fortzuholen, eingelegt. Hier hat die Vorstellung der Angehorigen 
yon Jesu Sinnlosigkeit und die der Schriftgelehrten von seiner Be- 
sessenheit zur Ideenassoziation und zur kiinstlichen Verbindung der 
Stiicke gefiihrt. Aber diese Kontaminationen kénnten Alter sein 
als Mc?. — Mit mehr Sicherheit darf man wohl Mc die von Well- 
hausen als Redaktions- und Fiillstiicke erwiesenen Abschnitte 3 7—12 
31319 zuschreiben. Sie erscheinen wie Fremdkérper in der vom 
Gedanken des wachsenden Konfliktes beherrschten Geschichtengruppe; 
und es ist unwahrscheinlich, daB derjenige, der jene Gruppe ge- 
schaffen hat, zugleich ihre Geschlossenheit durch diese Einlagen 
zerstort habe. Hier scheint sich von der Alteren Grundlage die 
jiingere Zutat abzuheben. 

Auf eine schon vor unserem Mc liegende Gruppenbildung wer- 
den wir auch in einem andern Falle gefiihrt. Mc 81—26 werden 
1. die Speisung von Viertausend, 2. die Entlassung der Menge und 
eine Ueberfahrt, 3. die Heilung eines Blinden zu Bethsaida nach 
einander erzihlt. Aehnlich folgen 6 34—s2 731~37, Wenn man von 
drei sicher nicht urspriinglich in diesen Zusammenhang gehérenden 
Stacken absieht, 1. die Speisung von Fiinftausend, 2. eine Ueber- 
fahrt, 3. die Heilung eines Taubstummen. Die Identitaét von 1 ist 
evident. Die Uebereinstimmung des Wortlautes reicht weit’; sogar 
die nach der ersten Speisung doch auffallende Ratlosigkeit der 
Jiinger kehrt 84 wieder. Die Aehnlichkeit von 2 springt klarer ins 
Auge, wenn man in 646—sz eine Doublette von 4 35—41 erkennt. In 
beiden Geschichten befreit Jesus die Jiinger aus Sturmgefahr; nur 
ist er das eine Mal mit den Jiingern auf dem Schiffe, das andere 
Mal wandelt er auf dem See. Mc kannte also dies Wunder in zwei 
Fassungen, einer einfacheren und einer gesteigerten (S. 276). Die 
Erinnerung hielt das Wunder als solches fest, die Verbindung mit 
einer bestimmten Seefahrt ist nattirlich sekundir. Lést man diese 
Verbindung, so wird 646—s2 auf eine einfache, der Parallele 4hn- 
lichere Gestalt reduziert. Nach dem allen ist auch 3, obgleich in 
der einen Geschichte von einem Taubstummen, in der andern von 
einem Blinden die Rede ist, als Doublette anzusehen, woftir auch 
die Gleichheit des Heilsverfahrens spricht. Selbst bei 1 hat Me 
keine kritische Stimmung angewandelt. Er wollte wie Herodot die 
Traditionen treu referieren, aber er enthalt sich kritischer Noten, 
wie jener sie 6fter anhingt. Wie sicher er in seiner konservativen 
Haltung ist, zeigt noch besonders das Mittelstiick der zweiten Gruppe 


") Vgl. K. 5 die EKinschachtelung der Erzihlung vom blutfliissigen Weibe 
in die Jairusgeschichte. *) ,Sie stammt schwerlich erst von Mc, der 
keinen Grund hatte, die beiden Berichte, die er fiir verschieden hielt, mig- 
lichst fbnlich zu machen“ Wellhausen. 
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81921, wo den Jiingern von Jesus ihre Nahrungssorgen mit dem 
Hinweis auf beide Speisungen unter genauester Wiederholung der 
abweichenden Einzelziige! verwiesen werden. Das kann natiirlich 
in keinem der einzeln umlaufenden Parallelberichte von der Spei- 
sung gestanden haben, sondern Mc setzt bereits das Nebeneinander 
und die Differenzierung beider voraus. Wir sehen zugleich, wie 
frei Gesprachsworte Jesu gestaltet werden konnten. Denn mindestens 
der Hinweis auf die Doublette mu8 sekundar sein und zwar einge- 
tragen von Mc selbst; denn er ist die Folge davon, da8 Mc zwei 
in Wahrheit identische Geschichtengruppen fiir verschieden gehalten 
hat. Seine Quelle kann ihm héchstens ein auf die Speisung hin- 
weisendes Wort Jesu geliefert haben, das aber auch erst produziert 
sein kénnte aus Anlaf der Gruppenbildung. Im Mittelstiick der 
ersten Gruppe findet zu jenem sekundiren Jesuswort sich eine 
Parallele 652 (Geschichte vom Wandeln auf dem Meer); aber hier 
macht der Erzahler selbst den Jiingern den Vorwurf, daB8 trotz des 
(ersten) Speisungswunders ihr Herz noch verstockt war?. 819 ist der 
Tadel durch Ideenassoziation mit dem Gesprache tiber den Sauerteig 
der Pharisier verbunden worden, und das ganze Gewebe 8 10—21 ist 
kinstlich (s. Wellhausen). 

Lehrreich ist der Vergleich mit den andern Evangelisten. Le 
tibergeht die Speisung der Viertausend, scheint also eine gewisse 
Kritik an seiner Vorlage zu tiben. Aber es war wohl Kritik mehr 
des Geschmackes als der historischen Skepsis. Mt ist Mc in der 
Wiedergabe nicht nur beider Geschichten *, sondern auch jener ihre 
Verschiedenheit voraussetzenden Rede Jesu gefolgt. Neue Varianten 
haben die Benutzer des Mc eingefiihrt; aber sie sind ebenso uner- 
heblich wie die Abweichungen der zwei Versionen bei Mc unter 
einander; wir sehen hier nur denselben Proze8 der Abwandlung und 
Differenzierung der Erzihlungen am Werk, der die Doublette bei 
Mc erklart. Joh 6 endlich kommt natiirlich mit einer Speisung (der 
Finftausend) aus, da die symbolische und sakramentale Ausdeutung 
des Mahles ihm die Hauptsache ist. Und im Gegensatz zu den 
Synoptikern steht er auf der fortgeschrittenen Stufe einer freien Ge- 
staltung und Umdichtung seiner Vorlage (s. u.). 

Um aus zerstreuten volkstiimlichen Traditionen ein Ganzes zu 
schaffen, dazu gehért ein Autor. Solchen ProzeB der Sammlung, 


*) Der Parallelismus der zwei Speisungen ist also Mc aufgefallen, aber 
er betont absichtlich ihre Verschiedenheit. — Hine andere Doublette ist 9 35—s7, 
lehrhafte Verblassung des Verkehrs mit den Kindern 1013—16. 2) Solche 
Umsetzung von Worten der Erzahlung in Worte Jesu lassen sich im Stadium 
der literarischen Bearbeitung noch mehrfach nachweisen: Mc 141 und Mt 262. 
3) Er hat tiberhaupt-beide Doppelreihen des Me. 
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Redaktion, Bearbeitung mindlicher Ueberlieferung, der zugleich 
ihre Erhebung auf das Niveau der Literatur bedeutet, konnen wir 
auf vielen Gebieten verfolgen, und solche Analogien sind lehrreich ’. 
So sind bei den Griechen auch die Geschichten von Homer, von 
den sieben Weisen und yom Narren Aesop, Fabeln und Sinnspriiche 
gesammelt worden. Die literarische Grundlage ist dann in spateren 
Bearbeitungen mannigfach erweitert worden, und solche Volksbiicher, 
die nicht Literatur im strengen Sinne des Wortes sind, haben sich 
immer etwas von der freien Beweglichkeit der miindlichen Ueber- 
lieferung bewahrt”. Christliche Ménchsgeschichten lassen sich ver- 
gleichen, z. B. die Geschichte der agyptischen Ménche oder die 
Historia Lausiaca, Berichte von Augenzeugen, die die Einsiedeleien 
bereist haben und treuherzig die Geschichten wiedererzaihlen, die 
sie aus dem Munde der Heiligen vernommen haben. Das Ma 
eigener Arbeit und des Ejinflusses der Individualitat kann dabei ein 
sehr verschiedenes sein. Auch Herodot ist ftir weite Strecken seines 
Geschichtswerkes auf eine durch Geschichtenerzahler reich ausge- 
staltete und im Volke verbreitete novellistische Ueberlieferung an- 
gewiesen. Aber er schafft z. B. in der Geschichte des Kroisos mit 
der Freiheit des Kiinstlers, gibt einen fast dramatisch kunstvollen 
Aufbau der Handlung; die Glieder greifen mannigfach in einander, 
und schon in die Exposition fallen die Schatten der Katastrophe 
voraus und wecken die Spannung. Dennoch hat die Abhangigkeit 
vom tiberkommenen Materiale die Einheitlichkeit der kinstlerischen 
Gestaltung gehemmt. Die Novellen von Kroisos waren von _ver- 
schiedener Provenienz, lydische, delphische, athenische, und _ sie 
waren von verschiedenen Tendenzen beherrscht. Die abweichende 
Auffassung der Persénlichkeit schimmert noch durch die von Wider- 
spriichen nicht freie Charakteristik Herodots durch. In der Ge- 
schichte von der Verbrennung, die urspriinglich Selbstverbrennung 
war, sind mehrere Versionen kontaminiert. Herodot hat nicht alle 


*) Die Art der novellistischen Ueberlieferung und die methodischen Grundsitze 
ihrer Benutzung habe ich in der Hinleitung in die Altertumswiss. I? Lpz. 1912S. 306 ff. 
an Beispielen verschiedener Volker erliutert. Dort findet man auch Literatur- 
angaben. — Die beliebte Vergleichung der evangelischen Ueberlieferung mit 
den Memorabilien Xenophons und Arrians Aufzeichnungen der Gespriiche Epik- 
tets scheint mir nicht gliicklich. In beiden Fallen ist die Tradition durch 
schriftstellerische Persénlichkeiten bestimmt, von denen ihr Wert abhiingt. Im 
ersten Falle ist das Maf} der Authentie geringer, im zweiten griéfer als in der 
evangelischen Tradition. Joh kénnte wegen des Abstandes von der echten Ge- 
schichte nur mit Xenophon, nicht mit Plato verglichen werden. *) Solche 
Texte sind starken Ueberarbeitungen, Erweiterungen, Entstellungen ausgesetzt 
(vgl. o. S. 197). Den Evangelien ist es nicht anders ergangen, bis die Kanoni- 
sierung und dann die wissenschaftliche Arbeit die Texte einigermafen gegen 
weitere Wucherungen schiitzte. . 
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Diskrepanzen ausgleichen wollen, die Lust am Fabulieren hat sie 
ihn oft gar nicht empfinden lassen. Oefter stellt er verschiedene 
Berichte neben einander und notiert ihre Differenz. Er will vor 
allem wiedergeben, was iiberliefert ist. Er ist Sammler und Kinst- 
ler, und die beiden Interessen streben nicht selten auseinander. 

Mc ist vielmehr Sammler und Redaktor als Schriftsteller. Die 
Art, wie er willkirlich Ort, Zeit, Zusammenhang der Stiicke 
bestimmt, zeugt von Naivelat, nicht von schriftstellerischer Sou- 
veranitat. Alles was er von Eigenem hinzugetan hat, wurde ihm 
abgenétigt durch das MifSverhaltnis des Stoffes zu der Aufgabe 
der fortlaufenden Erzaihlung, die er sich gestellt hat. Er muf 
eine fiktive Chronologie und ein scheinbares Itinerar schaffen. 
Unbestimmte Zeitangaben (19 81), schematische Uebergange und 
inhaltleere Fillstiicke miissen einen Zusammenhang herstellen. Das 
gar nicht oder kiinstlich motivierte Hin- und Herfahren iiber 
den See hat nur den Zweck, gegebene Situationen zu verbinden oder 
passende Situationen zu schaffen. Der Berg, die Einédde, das Haus 
stehen zur Verfiigung, wo sie fir die Situation des einzelnen Stiickes 
gegeben sind oder wo sie passend erscheinen. Die Schriftgelehrten 
tauchen 6fter ratselhaft auf, wo der Evangelist sie braucht. Gewi8, 
das alles scheint, nach dem Mafstabe historischer Forschung, starkste 
Willkir; dem Autor, der den Zweck der Erbauung verfolgt, wird 
es ganz nebensachlich erschienen sein,. und er wird nicht gemeint 
haben, daB die Treue seiner Berichterstattung darunter leide. Und 
die Leichtigkeit, mit der meist die Bindeglieder sich ablésen lassen, 
spricht dafiir, da8 der Redaktor sonst sich nicht energische Eingriffe 
in seine Vorlagen erlaubt hat. 

Eine schriftstellerische Individualitat ist er nicht. Er verzichtet 
darauf, in Jesu Geschichte eine Entwickelung im SelbstbewuBtsein 
Jesu, im Heranreifen des Verstandnisses der Jiinger fiir seine Lehre, 
in der Steigerung des Hasses der Phariséer konsequent durchzu- 
fihren. Er hat keinen ausgepragten theologischen Standpunkt. Dem 
widerspricht auch nicht, dafS Gedanken und Interessen der aposto- 
lischen Christenheit in das Lebensbild Jesu projiziert werden. Jesus 
ist bei Mc vom ersten Auftreten an von dem vollen Glanze der 
Géttlichkeit, mit dem der apostolische Christusglauben ihn umgeben 
hatte, umstrahlt. Er wird sogleich in der Taufe als Gottessohn an- 
erkannt, gibt sich den messianischen Namen Menschensohn und 
offenbart in seinen Taten die géttliche Machtfiille. — In einigen 
zwischen Petrusbekenntnis und Passion eingelegten Gesprachen ist 
ihm Leiden und Tod nicht nur eine feste Tatsache, die er sicher 
vorausschaut, er erwartet auch seine Parusie in der Herrlichkeit 
des Vaters mit den Engeln des Himmels vor dem Abscheiden der 
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lebenden Generation. Hier ist das MessiasbewuBtsein Jesu zu einer 
auch das kiinftige himmlische Wirken umfassenden festen Bestimmt- 
heit erhoben, wie sie erst der an Kreuzigung und Auferstehung sich 
entwickelnde Glauben erreichte. Daran wire kein Zweifel, auch 
wenn nicht das Vorauswissen sich bis auf das Datum der Aufer- 
stehung und die einzelnen Ztige seines Leidens erstreckte (831 931 
1031). Und zugleich fordert Jesus von seinen Jiingern eine Nach- 
folge, die an seinem Leiden und seiner Kreuzigung orientiert ist — 
sie sollen ihm das Kreuz nachtragen —, und die anschaulich ge- 
zeichneten Verfolgungen der Christengemeinde werden unter diesem 
Gesichtspunkte betrachtet. Hier offenbart sich nicht nur in einzelnen 
Ausblicken der weitere Horizont und die Perspektive der apostoli- 
schen Zeit; diese Farbe und diesen Ton konnte die christliche Sitt- 
lichkeit erst gewinnen, als Jesu Leiden und Tod im Lichte der Auf- 
erstehung verklart war und Leiden, Verfolgung, Tod seiner Jiinger 
an dieser Weihe teilnahm. Hier hat wirklich der schdpferische 
Geist der Urgemeinde neue Motive produziert und damit das Bild 
des Messias und seine Ethik in eine andere Lage transponiert. 

Darf man nun sagen, Mc habe hier seine Idee und seine Theo- 
logie in die geschichtlichen Traditionen eingetragen? Aber es waren 
doch sehr viel allgemeinere, in der Urgemeinde wirksame Krafte, 
die diese steigernde Umbildung des_ geschichtlichen Jesusbildes 
herbeigefiihrt und damit auch die Ethik mit neuen Motiven be- 
reichert haben. Das Evangelium des Mc spiegelt diese Entwickelung, 
an der Mc teilgenommen, die er aber nicht geschaffen hat', wider. 
Aus dieser Entwickelung, in der die Parusie Christi mit den Bildern 
der jidischen Eschatologie bereichert wurde, ist auch der Einschlag 
jidischer Apokalyptik, deren Verkiindigung Jesus in den Mund ge- 
legt wird (s. u. K. XIV), zu verstehen. — Wie sich diese Redestiicke 
durch die aus der apostolischen Predigt zuriickverlegten Motive von 
der alteren Ueberlieferung abheben, so haben sie auch einen etwas 
anderen Stil. Die von der Kraft des eigenen Bekenntnisses ge- 
tragene Rede bewegt sich hier in leichterem und freierem Flusse 
und sticht von der herben Strenge und apophthegmatischen Ge- 
drungenheit der Herrnworte bei Mc ab. 

Das Evangelium der Urgemeinde von dem gekreuzigten, aber 
zur Herrlichkeit erhéhten und verklarten Christus wird proleptisch 
von Jesus selbst gepredigt, und die Darstellung des Evangelisten, 
die Jesu Taten und Worte als Offenbarungen messianischer Macht- 
fille berichtet, will den Glauben an das Evangelium wecken. Aber 


*) Ist die Verklirung eine vorgeschobene Auferstehungsgeschichte (Well- 
hausen zu Mc 9), so beweist sie besonders deutlich, daf nicht nur in Jesu Reden 
der Christusglauben der Urgemeinde eingedrungen war. 
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doch ragen in diese Darstellung genug Spuren geschichtlicher Ueber- 
lieferung, daB die messianischen Machtbeweise einst gar nicht all- 
gemein den Glauben gewirkt haben, den Mc durch sie erzeugen 
will. Fir eine Auffassung, die den geschichtlichen Jesus so ganz 
von gottlicher Glorie umstrahlt sein la8t, muBte das MifSverhaltnis 
des Erfolges zu der Gré8e der Person und des Wirkens zum Pro- 
bleme werden. Mc selbst erzaihlt ja vom Unglauben der Juden, vom 
Unverstand der Jiinger, von resignierter Stimmung und von Straf- 
worten Jesu. Die Lésung dieses Kontrastes wird durch eine Theorie 
gewonnen, die zwar nicht, wie Wrede! meint, die ganze Darstellung 
beherrscht, aber doch oft und geflissentlich hervorgekehrt wird: 
Jesus ist zwar von Anfang an in sicherem Besitze messianischer 
Wiirde und Macht; aber er wollte als Messias verborgen bleiben; 
er sah den Weg des Leidens als notwendig voraus, und erst die 
Auferstehung sollte den unwiderleglichen Beweis der Messianitat 
bringen. Um unerkannt zu bleiben, gebietet er den ihn bekennen- 
den Damonen und den von ihm Geheilten Schweigen, spricht er 
zum Volke in ratselhaften Gleichnisreden, die er nur den Jiingern 
deutet; die draufen sollen ihn nicht verstehen. Auf das Petrus- 
bekenntnis folgt das Verbot Jesu, von seiner Messianitaét zu reden 
(830). Er offenbart sich den dreien in der Herrlichkeit der Ver- 
klarung, aber sie sollen das Geheimnis bis zur Auferstehung be- 
wahren (99 vgl. 932). 

Dieser Anschauung absichtlicher Zurtickhaltung des Messias- 
geheimnisses durch Jesus kann die Tatsache zugrunde liegen, daB 
Jesus nicht als Messias ausgeschrieen sein wollte’. Aber die Art, 
wie sie in einen erheblichen Teil der Geschichtserzahlung einge- 
tragen ist, macht den Eindruck einer bewuften Tendenz und eines 
kiinstlichen Pragmatismus. Die gesuchte Theorie einer Angstlichen 
Verhiillung der Messianitét wird’ als Ganzes in der Geschichte der 
Ueberlieferung spiter sein als die naive Auffassung der Geschichte 
Jesu als Offenbarung des tibermenschlichen Messias des christlichen 
Glaubens. Man hat das Gefiihl, als wenn in dieser Theorie die 
Spannungen, in welche die Christianisierung der Tradition, die Dar- 
stellung der Geschichte Jesu als einer fortlaufenden Folge messiani- 
scher Machtbeweise, zu den widersprechenden Ziigen der geschicht- 
lichen Tradition geraten war, ihre Lésung finden sollten. Es ware 
denkbar, da8 die Sammlung der Traditionen dem ersten Evangeli- 


1) Das Messiasgeheimnis in den Evangelien, Gott. 1901. Wrede stellt Mc 
viel zu sehr als selbstiindigen Schriftsteller hin, der den Stoff nach seiner Ab- 
sicht gestaltet. In Wahrheit iibernimmt Mc Ueberlieferungen, die schon nach 
verschiedenen Gesichtspunkten orientiert sind. *) A. Jiilicher, Neue Li- 
nien in der Kritik der evangelischen Ueberlieferung, Giefien 1906 S. 27. 
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sten den Widerspruch zwischen der gottlichen Machtfille und dem 
Mangel ihrer Anerkennung, zwischen Absicht und Erfolg zum Be- 
wuBtsein gebracht habe und daf er ihn gelést habe, indem er die 
Absicht des Erfolges leugnete und an ihre Stelle den Willen setzte, 
gar nicht als Messias erkannt zu werden. Wenn irgendwo, so ist 
es hier wabrscheinlich, da Mc die Geschichte nach einer Idee ge- 
staltet hat. Er wird sie nicht erfunden, aber er wird ihr in der 
Geschichte, deren Verstindnis er durch sie zu vertiefen meinte, eine 
groBere Geltung verschafft haben. 

Nicht in der Kunst der Komposition, sondern in der treuen 
Wiedergabe des einzelnen liegt der Wert des altesten Evangeliums, 
das im Vergleich mit den andern tiberall eine nahere zeitliche Be- 
ziehung zu den Ereignissen sptiren lat. Kein Evangelist, bemerkt 
Herder, hat so wenig Schriftstellerisches, so viel lebendigen Laut 
eines Erzihlers. Es ist die naive und frische Art volkstimlicher 
Erzahlung, die aber doch ihre Mittel zu berechnen und die Wirkungen 
sicher zu treffen weif, in gewissem Sinne doch eine Kunst, weil sie 
Uebung und Tradition voraussetzt. Es ist ein lebendiger, nichts 
weniger als buchmaéBiger Vortrag, firs Ohr gesprochen, nicht firs 
Auge geschrieben. Die Mittel der Satzbildung sind nicht entwickelt. 
In lockerer Parataxe bewegt sich die Erzihlung fort, wie es die 
Rede des Volkes tiberall tut. So kommt alles einzelne zur Wirkung. 
Der Erzahler liebt die Ausmalung des Details, konkrete Einzelziige, 
anschauliche Zerlegung der Haupthandlung in ihre einzelnen Akte. 
Jesu Kleider sind bei der Verklarung strahlend, sehr weif, wie sie 
kein Walker so wei machen kann (93). Der blinde Bartimaus 
wirft sein Gewand ab, springt auf und kommt zu Jesus (1050 ahn- 
lich 56). Eingehend beschreibt Mc die Lagerung der Finftausend 
(639. 40). Nur Me hat den wirkungsvollen Zug vom zweimaligen 
Kraéhen des Hahnes (14 68.72)'. Das sind einige wenige Beispiele. 
Mc liebt auch bei Nebenumstanden bestimmte Zahlangaben, auch 
genaue Bestimmung der Tageszeiten. 

So driickt sich das liebevolle Verhaltnis des Evangelisten zu 
seinem Stoffe, die Freude am Erzahlen aus. Das wird vielfach ver- 
kannt. Wer diese Weise manieriert nennt, verkennt, daB sie fiir 
volkstiimliche Erzihlungskunst charakteristisch ist; wer darin rea- 
listische Wiedergabe der Wirklichkeit und einen Beweis der Glaub- 
wirdigkeit findet, weif nicht, daB ein scharfes Gesicht noch niemand 
zu der Kunst geholfen hat, so erzihlen zu kénnen. Dieselbe Anschau- 
lichkeit findet sich auch in Fallen, wo sie unméglich auf Beobach- 
tung eines Augenzeugen zurickgefiihrt werden kann, z. B. bei der 
Austreibung der Daimonen in die Saiue 59 ff., in der novellistischen 
use ‘) S. Wellhausen zu Me 1472 (anders Klostermann). 
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Geschichte vom Ende des Taufers617ff., bei Jesu einsamem Gebet 1435 ff. 
Modern ist die Art freilich nicht. Sie war auch nicht nach dem Ge- 
schmack mancher spaterer Evangelisten. Mt hat das konkrete Detail 
oft stark verblaBt, manche Erzahlungen durch Kiirzung ihrer wirkungs- 
vollsten Zige beraubt. Mitunter ist es ihm nur um Summierung der 
Tatbeweise zu tun; er zieht gelegentlich zwei Wunder des Mc zu- 
sammen und la48t zwei Kranke statt eines auftreten 1. 

In Psychologie und Charakteristik, wo die moderne Erzdhlung 
ins Breite geht, ist die antike sparsam und keusch zuriickhaltend. 
Direkte Charakteristik meidet Mc, wie die Genesis und Herodot. 
Das Ethos der Personen ergibt sich nur indirekt aus der Handlung 
und aus den Worten. Die Worte werden in kurzer direkter Rede 
gegeben — das Volk kennt keine indirekte —, mitunter auch die 
Gedanken (27 528 1131 126); fir den naiven Menschen ist Denken 
ja Sprechen. Alles Licht wird in Jesu Person gesammelt, im Ver- 
haltnis zu ihm sind die andern Personen nicht viel mehr als Staf- 
fage. Auch Jesu Gréfe leuchtet nur aus seinen Taten und Worten 
hervor; der gewaltige Eindruck auf die Umgebung wird 6fter ge- 
schildert. Einzelne Affekte Jesu, Mitleid, Zorn, Staunen, auch aus- 
drucksvolle Geberden oder Bewegungen werden 6fter zur Motivie- 
rung der Handlungen kurz hervorgehoben; auch ftir diese Zige 
menschlichen Empfindens haben die Spateren zum Teil keinen Sinn. 
Auf die Psychologie der Personen la48t sich Mc sonst nicht ein. 
Die Mittel zu einem Charakterbilde auch nur eines der Jiinger gibt 
Mc uns nicht. In Judas’ Seele bekommen wir keinen Einblick. 
Aus seiner Unkenntnis der naheren Umstinde der Berufung der 
ersten Jiinger leitet Mc eine grofe Wirkung her: Sie folgen dem 
Herrn aufs Wort. Ebenso plétzlich und unerklart ist Levis Berufung. 
Ein starker Reiz dieser Erzahlungskunst beruht darauf, daB sie 
die Phantasie des Hoérers zur Erganzung auffordert. In welchen 
Wechsel seelischer Stimmungen 14B8t uns die Erzahlung von Petrus’ 
Verleugnung blicken ! 

Auch in der Ueberlieferung der Worte Jesu stellt Mc die fritheste 
fiir uns erreichbare Stufe dar. Sie sind bei ihm noch meist an 
bestimmte Anlasse gekniipft und fast ein Stiick Geschichte. Wo er 
Spruchgruppen mitteilt (42129 941-50) *°, kann man wohl meist die 
Assoziation, die zu dieser Verkniipfung gefiihrt hat, erraten — mit- 
unter ist es ein gleiches Stichwort —, aber keinen Gedankenzu- 
sammenhang entdecken; einzelne dieser Spriiche stehen auch in Q, 


1) §. Wellhausen und Klostermann zu Mt 9 27 2030 8 28. 2) Schon Le und 
Joh haben das Bediirfnis zu einer Motivierung empfunden und sie mit verschie- 
denen Mitteln gegeben. 8) §. Wellhausen und Klostermann zu den Stellen. 
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aber in anderer Verbindung. So blicken wir durch in das Stadium frag- 
mentarischer und vereinzelner Tradition, das die Voraussetzung der 
Urspriinglichkeit fiir sich hat. Mitunter hat Mc mit einem xa! éAeyev 
noch das Anheben eines neuen Gedankens bezeichnet und zu er- 
kennen gegeben, daf die Verbindung erst von ihm hergestellt ist 
(207 411.13 79 91). Die Fugen treten hier noch ebenso deutlich 
hervor wie in der Zusammenfigung der Geschichte. 

Der Mangel kiinstlerischer Komposition, die Gebundenheit des 
dem Stoffe sich unterordnenden Autors an eine urspriinglich mitind- 
liche Tradition, die mancherlei unwillkirliche Wandlungen und Um- 
bildungen erfahren hatte, die 6fter noch kenntliche Lagerung meh- 
rerer sich von einander abhebender Schichten stellen den Exegeten 
vor besondere Aufgaben. Mit dem Grundsatze, daf die Interpretation 
einer Schrift wesentlich aus ihr selbst zu gewinnen und Feststellung 
des Sinnes und der Absicht des Schriftstellers die eigentliche Auf- 
gabe sei, kommt man hier oft nicht aus. Wir haben es hier nicht 
mit einem literarischen Kunstwerk zu tun, das die Bedingungen 
seines Verstindnisses in sich tragen soll, aus dem ein einheitlicher 
Plan und die konsequent durchgefiihrten Absichten sich abstrahieren 
lassen. Die Momente, von denen die Erklirung abhangt, legen 
hier oft gar nicht in der Individualitaét des Autors, sondern in einem 
ihm voraushegenden EntwickelungsprozeB der Traditionen. Ihn zu 
verstehen und in einzelnen Fallen zu rekonstruieren ist nur még- 
lich, wenn wie in der Analyse homerischer Dichtungen oder des 
Pentateuchs geschichtliche und philologische Arbeit Hand in Hand 
geht. DaB sie bestandig ineinandergreifen und die eine die Ergeb- 
nisse der andern bald yoraussetzt, bald berichtigt, ist unumginglich, 
wenn es auch wie ein Zirkel aussieht. Ohne ein klares Bild der 
Verkiindigung Jesu und der urchristlichen Predigt von Christus ist 
es nicht méglich, den einzelnen Traditionen ihre Stelle in jener 
oder in dieser, am Anfang oder am Ende oder mitten in der Um- 
bildung der einen in die andere anzusetzen; aber andererseits tibt 
die philologische Analyse einen Einflu8 auf die Auffassung der ge- 
schichtlichen Entwickelung aus. Man hat gemeint, die Aufgabe des 
Exegeten enger fassen zu diirfen, indem man die Fragen nach der 
Urspriinglichkeit und Glaubwirdigkeit der Traditionen dem Historiker 
tiberlassen wollte. Aber diese Zersplitterung der Arbeit und Ver- 
teilung nach Kompetenzen hindert in Wahrheit die erschépfende Be- 
handlung der neutestamentlichen Probleme; und wenn der Historiker 
ebenso korrekt die richtigen Instanzen beobachtet und Grenziiber- 
schreitungen meidet, muf er am Ende manche Fragen an den Dog- 
matiker weiter geben. Die geschichtlichen Probleme von der Er- 


1) S. Wellhausen und Klostermann zu den Stellen. 


Exegese und Geschichtsforschung 273 


klarung des Mc ausschlieBen, bedeutete etwa dasselbe, wie wenn 
man Mt und Le ohne Mc, den sie voraussetzen, begreifen wollte. 
Als Schépfer der Literaturform des Evangeliums macht Mc den 
wichtigsten Einschnitt in die Geschichte der evangelischen Ueber- 
lieferung. Die schriftliche Fixierung bedeutet zwar nicht eine vollige 
Konservierung und Konsolidierung des bisherigen Besitzstandes; 
sicher bedeutet sie auch einen Verlust Alteren Materials, und der 
lebendige Strom der Fortbildung ist damit wohl vielfach gehemmt, 
aber nicht zum Stillstande gebracht worden. Aber ein verhaltnis- 
maBig frithes Stadium der Tradition ist fir immer festgehalten wor- 
den, und der neue Typus hat fir die folgende Produktion direkt 
oder indirekt eine normative Bedeutung. Es genitigt fiir unsere 
Zwecke, das Verhaltnis des Mt und Le zu Mc nach den _ beiden 
Seiten ihres Anschlusses an Mc und ihrer Bereicherung und Um- 
bildung des Stoffes kurz zu skizzieren und an einigen Beispielen zu 
erlautern. Beide legen die Disposition des Mc zugrunde, aber beide 
schalten in seinen Aufri8 den Stoff von Q, d. h. wesentliche Rede- 
stiicke, ein. Le macht sich die Sache bequemer, indem er den meisten 
Stoff in einer kleineren und in einer grofen Einlage (6 20—7 35, 9 511814) 
unterbringt; die Reise nach Jerusalem wird dadurch um weitere 
Stticke bereichert, die aber nur, um die Leere zu fiillen, gerade hier 
eingelegt werden'. Mt sucht oft mit mehr Absicht und Kunst die 
passenden Gelegenheiten, die einzelnen Stiticke aus Q mit verwandten 
bei Mc zu verbinden und durchsetzt so Mc mit vielen kleineren 
Einlagen aus Q. Aber auch im Bestande, Anordnung, Wortlaut 
des Mc werden charakteristische Aenderungen vorgenommen. Man- 
ches ist bei Mt und Le ausgelassen: Der Versuch der Verwandten, 
Jesus heimzuholen, weil sie ihn fir sinnlos halten (0. S. 263f.), wird 
beiden anst6Big gewesen sein. Aus Ahnlichem Empfinden wird Mt 
die in ihrem Motive schon bei Mc verdunkelte Flucht Jesu (Mc 
1s5—ss) tibergangen haben. Lc hat nur eine Speisungsgeschichte 
(o. S. 265). Die Willkir mancher Abweichungen von der Ordnung 
bei Mc verrat sich noch 6fter darin, da8 die Konsequenzen der Un- 
ordnung aus Unachtsamkeit nicht gezogen sind. Le halt es fir 
passend, die Verwerfung Jesu in Nazareth aus Mc 61—6 in den 
Anfang des Auftretens zu riicken (Le 4 1s—30), aber er 148t den Hin- 
weis auf die Wunder in Kapernaum, die er noch gar nicht er- 
zahlt hat, stehen. Statt der Berufung der ersten Jiinger erzahlt er 
nur die des Petrus und bringt sie spiter, um sie verstandlicher zu 


1) Mindestens bei Le 13 31—33 11 37—s4 kénnen wir auch aus dem Inhalt er- 
weisen, dafi sie nicht hierhin gehéren. Le ist tiberhaupt in den lokalen An- 
gaben frei und willkiirlich; s. Wellhausen zu diesen Stellen und zu 517 736 
822 918 1038 und Hinleitung? S. 52 ff. 

Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 18 
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machen (51—11 vgl. S. 271); aber Simon wird in der Geschichte der 
Heilung seiner Schwiegermutter doch schon als bekannt vorausge- 
setzt (43s). Die Reise Jesu fiihrt bei Le durch Samarien, nicht durch 
Peraia, aber dennoch wie bei Mc tiber Jericho. Mt kann seine zwei 
Quellen nicht ineinanderschieben, ohne die Ordnung des Me zu 
andern. Einem Ausspruche Jesu 115, der sich u. a. darauf beruft, 
daB er Blinde und Taube geheilt und Tote erweckt habe, gibt er 
im Kontexte die nédtige Beziehung, indem er die Geschichte des 
Jairus und einige nach Mc frei gestaltete Heilungen héher hinauf- 
riickt als Mc (Mt 91s—26 92733). Aber die Folge der Geschichten, 
die erst seine Willkir hergestellt hat, gibt er in den Uebergangs- 
formeln doch als zeitliche Folge aus!. Mit derselben Freiheit ver- 
fibrt er in der Einordnung der Q-Stiicke in Mc. Q gab eine sach- 
liche, keine zeitliche Ordnung der Herrnworte. Und die sachliche 
Zusammengehorigkeit hat Mt oft bestimmt, Q-Stiicke mit entsprechen- 
den Partien des Mc zu verbinden. Aber die schriftstellerische Absicht 
der sachlichen Anordnung verkleidet sich in den Uebergangsformeln 
in eine Zeitfolge. Auch wo gar keine N6étigung vorlag, hat Mt ofter 
die Einftthrungsformeln bei Mc frei behandelt und die Chronologie 
mehr hervorgekehrt, wo sie Mc in schwebender Unbestimmt- 
heit lieB. 

Man darf nicht hinter allen kleineren Aenderungen zu viel Ab- 
sicht suchen. Manche Abweichungen dienen zur Verdeutlichung 
der Vorlage. Mc 32 ff. greift Jesus die Phariséer auf Grund ihrer 
Gedanken an, die noch gar nicht ausgesprochen sind. Mt setzt die 
Gedanken in eine Frage um. Lc bemerkt, daB Jesus ihre Gedanken 
habe lesen kénnen. Ganz Ahnlich ist das Verhaltnis der spdteren 
Synoptiker zu Mc 935—37. — Werden manche Geschichten etwas 
lieblos gekiirzt, so werden andere doch auch um schéne und wirkungs- 
volle Ziige bereichert. Nach Le 842 938 ist die Tochter des Jairus 
und der epileptische Knabe das einzige Kind; beide Male hat er 
poveyevijg zugesetzt. Le 2261 kommt zum Krihen des Hahnes der 
Blick des Herrn hinzu°’. — Manche Abweichungen sind stilistischer 
Art. Mt und Le haben die lockere parataktische Anfiigung des Mc 
oft durch strafferen Satzbau und Unterordnung der Glieder ersetzt. 
In der Wortwahl finden sich manche Aenderungen, die mitunter 
bei Mt, haufiger bei Le den vulgiren Ausdruck durch den der 
Schriftsprache ersetzen °. 


) Aehnlich 814 121 1353 261, — 14s gibt er wie Mc den Tod des Taufers 
zunichst auferhalb des chronologischen Zusammenhanges als Parenthese, aber 
14. ff. stellt er unachtsam eine zeitliche Folge her. *) Ueber andere Kor- 
rekturen und ihre Motive s. Wellhausen, Einleitung S. 50 ff., 0. S. 271. 5) Gute 
Beobachtungen bei P. Wernle, Die synoptische Frage, Tiib. 1899, vgl. E. Norden, 
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Die Krafte, die wir schon in der Umgestaltung der Adltesten 
Traditionen und auf der Stufe miindlicher Weitergabe als wirksam 
vorstellten, bestimmen auch noch die literarische Bearbeitung des 
Stoffes in Erzeugung von Varianten und Zusitzen. Im Verhalten 
des Mt und Le zu Me 1aBt sich das beobachten; es empfiehlt sich 
aber, auch gelegentlich Joh und andere Evangelien zur Erlauterung 
heranzuziehen '. Die Geschichten werden je nach dem Geschmacke 
varilert, verschént, gesteigert, gelegentlich auch griindlich ver- 
schlechtert. 

Die Sorglosigkeit der Wiedererzihlung kann in  schriftlicher 
Bearbeitung leichter zu Unwahrscheinlichkeiten fiihren als in miind- 
licher Erzahlung, die die Aufmerksamkeit straffer anspannt und die 
Handlungen lebhafter vergegenwartigt. Solche Nachlassigkeit zeigt 
Lucas’ Wiedergabe der aus Q stammenden Geschichte vom Haupt- 
mann zu Kapernaum. Mt 85 ff. kommt der Hauptmann zu Jesus 
und schildert die Krankheit seines Knechtes. Jesu Frage »Ich soll 
kommen und ihn heilen?«? findet offenbar das Ansinnen, daB 
er kommen solle, ungew6dhnlich, da sonst die Kranken zu ihm ge- 
bracht werden. Darauf erwidert der Hauptmann, da8 er sich un- 
wurdig fihle, Jesus unter sein Dach aufzunehmen, und bittet um 
Heilung durch ein Wort. Solchen Glauben preist Jesus. Anders 
Le 7: ff.: Die Aeltesten der Juden vermitteln hier den Wunsch des 
Hauptmanns. Als Jesus dem Hause naht, sendet der Hauptmann 
Freunde und meldet durch sie, da8 er sich unwiirdig fiihlt, Jesus 
in sein Haus aufzunehmen, ja sogar selbst zu kommen; er bittet 
um Heilung durch ein Wort. Bei Mt ist die Bitte des Hauptmanns 
durch Jesu Frage verstandlich. Hier ist sie unbegrejflich, und die 
Unwabrscheinlichkeit wird noch verstaérkt durch den neuen Zug, 
da8 der Hauptmann sogar Jesu zu nahen nicht wagt. Jesu Preis 
seines Glaubens verliert an Wirkung, wenn der Hauptmann gar 
nicht anwesend ist. Der umstdndliche indirekte Verkehr ist un- 
nattirlich; er wird sich wohl erklaren aus einer Einwirkung der 
Jairusgeschichte, in der der Botenbericht seinen natiirlichen Platz 
hat (Mc 535 Le 849), und aus Lucas’ besonderer Vorliebe fir solche 
Referate (vgl. 719.20 und K. XII). 

An der Identitat der Geschichte Joh 4 46 ff. besteht, besonders bei 
der bekannten Freiheit, mit der Joh seine Vorlagen umarbeitet, kein 
Zweifel. Streiten lieBe sich nur, ob Mt oder eine andere parallele 


Kunstprosa S. 485 ff. Dieselbe Tendenz stilistischer Besserung weist Harnack, 
Beitriige zur Einleitung in das N. T. IJ, Lpz. 1907, im Verhiltnis des Le zu Q 
nach. * 1) Ich tibergehe bei der Vergleichung der Geschichten leichtere 
Differenzen und halte mich an die Grundlinien. 2) Als Frage zuerst von 
Zahn gefafst. 

132 
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Version benutzt ist; jedenfalls ist die Umbiegung der Tendenz 
sekundir. Der Knecht ist durch den Sohn, der heidnische Haupt- 
mann durch einen jiidischen Hofbeamten ersetzt, der Jesus nicht 
bei Kapernaum findet, sondern bis nach Kana kommt. Er bittet 
Jesus in sein Haus zu kommen und bekommt den stereotypen Vor- 
wurf des Begehrens von Zeichen und Wundern zu héren. Die Hei- 
lung durch Fernwirkung des Wortes erfolgt aus Jesu eigener Initia- 
tive. Die Knechte kommen dann, um, wie in der Jairusgeschichte 
den Tod, so hier die Genesung zu melden. Sie werden vor allem 
bemiiht, um festzustellen, da8 die Genesung in dem Momente ein- 
getreten ist, als Jesus das entscheidende Wort sprach. — Die schénen 
menschlichen Ziige sind hier verdrdngt; alles Licht fallt auf den 
Wundertiter, der sich bewuBt ist, daB es keine Grenzen seiner Macht 
gibt. Der Glaube des Mannes ist nicht wie bei Mt AnlaB zu Jesu 
Hilfe, sondern er folgt erst auf das Wunder. In echt johanneischer 
Weise muf das Wunder gut attestiert werden; das Zeugnis der 
Knechte ist unbefangen, da sie den Grund der Genesung nicht wissen 
kénnen. Man bedarf nur des Mt, um die neue Gestalt der Geschichte 
zu begreifen. In diesem Falle kann die Identitaét nicht bezweifelt 
werden, da wir die schriftstellerische Individualitat des Joh kennen. 
In anderen Fallen wissen wir nicht, mit welcher Treue oder Will- 
kiir die Erzaihler verfahren haben, denen wir die Tradition ver- 
danken. Hypothesen wie die Wellhausens von der Identitaét der 
Jairus- und der Hauptmannsgeschichte liegen durchaus im Bereiche 
der Moéglichkeit. 

Die Dublette der Sturmgeschichte bei Mc haben wir schon 
kennen gelernt (S. 264). Le hat aus ahnlichem Empfinden wie bei 
den zwei Speisungen (S. 265) sich mit der ersten Geschichte begniigt. 
Mt referiert wieder beide. In der zweiten Erzihlung vom Wandeln 
auf dem See (14 22—s33) iibergeht er das natiirliche Motiv des Wun- 
ders, daB Jesus die Gefahr sieht (Me 64s) und helfen will, vielleicht 
nicht zufallig; es scheint ihm fast noch mehr als Mc auf das 
Mirakel als solches anzukommen. Und er steigert den Eindruck 
der Geschichte durch den Anhang, den er allein bietet und durch 
den er sie zugleich vergeistigt!: Petrus’ Wandeln auf dem Wasser 
gibt ein »schénes Beispiel von der Macht des Glaubens und der 
Wirkung des Zweifels« und breitet tiber den Vorgang einen tieferen 
erbaulichen Sinn. Joh G616—2s tritt das Motiv der Gefahr ganz 
zuriick, man kann es nicht einmal mehr wie bei Mt zwischen den 
Zeilen lesen. Staunend beobachten die Jiinger das wunderbare 
Wandeln; und wie sie Jesus aufnehmen wollen, schieBt das Schiff, 


") Das Nebeneinander von Steigerung des Mirakels und geistiger Deutung 
wird uns noch als Charakteristikum des Joh beschiiftigen. 
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obgleich sie 25—30 Stadien gefahren sind, durch héhere Gewalt im 
Moment ans Land. Und das Zeugnis der Menge, die genau beob- 
achtet hat, da8 Jesus am Abend kein Schiff benutzt hat und nach 
ihrer Ueberfahrt ihn am andern Tage auf der andern Seite des Sees 
findet, wird aufgeboten, um jeden Zweifel an dem Wunder ver- 
stummen zu machen’. Wir brauchen nur den natirlichen Trieb 
der Steigerung, den wir bei Mt und Joh wirksam sehen, in die vor 
Mc liegende Geschichte der Ueberlieferung zu projizieren, um das 
Wandeln auf dem Meer als steigernde Variante der einfacheren Ge- 
schichte der Bedrohung des Windes zu verstehen 2. 

Die Geschichte von der Salbung ist ein lehrreiches Beispiel, wie 
ein Vorgang in verschiedenen Nacherzihlungen so stark variiert 
werden kann, daB aus einer Geschichte scheinbar zwei durch Ort, 
Zeit, Personen unterschiedene hervorgehen. Mc 143—»9 (und ebenso 
Mt) erzaihlt zu Anfang der Leidensgeschichte von einem Gastmahl 
im Hause Simons des Aussatzigen in Bethanien. Ein Weib tritt 
ein und gieSt tiber Jesu Haupt ein Glas késtlichen Balsams. Etliche 
4uBern ihren Unwillen tiber die Vergeudung, Jesus rechtfertigt das 
Weib, deutet symbolisch ihre Handlung auf sein nahes Begrabnis 
und verheibt, da8 die Predigt des Evangeliums auch ihre Liebestat 
verbreiten werde. — Le 7 36—so gibt eine stark abweichende Version 
an ganz anderer Stelle: Wahrend der galilaéischen Periode ist nach 
ihm Jesus bei einem Pharisier zu Gast, dessen Name Simon erst 
gelegentlich im Gesprache genannt wird. Das Weib, das hier die 
FuBe salbt, ist eine Stinderin und erregt als solche, nicht durch ihre 
Verschwendung, den Zorn des Pharisdéers (nicht wie bei Mt und 
vielleicht urspriinglich auch bei Mc der Jiinger). Jesus charakteri- 
siert im Kontrast zum Verhalten des Pharisders die tiberschwang- 
liche Liebe des Weibes, deretwegen ihr vergeben wird. Die Be- 
ziehung der Salbung auf Jesu Tod kann Le nicht brauchen. Das 
Jesu in den Mund gelegte Gleichnis von den zwei Schuldnern ver- 
rat sich als stérende Einlage, die SchluBworte 7 4s—so sind aus Mc 
25 ff. 534 kontaminiert. Lucas’ ausgesprochene Vorliebe fiir reuige 
Siinder hat die neue Gestalt seiner Erzahlung sichtlich bestimmt. 


1) Joh 6 22—25 will m. E. nicht nur die Distanz Jesu von den Leuten beseitigen 
(Wellhausen) und die Menge wieder mit ihm zusammenbringen, sondern das Wun- 
der beweisen. Wie die Knechte in der Geschichte des Kénigischen oder der Speise- 
meister bei der Hochzeit zu Kana bezeugt hier die Menge nur die Tatsachen, 
die zur Annahme eines Wunders zwingen. *) Die Steigerung kann ver- 
anlafit sein durch die Analogie verwandter volkstiimlicher Erzihlungen; s. o. 
S. 2184 vgl. 217%. Aus Uebertragung wiirde sich der ritselhafte Zug Mc 648 
erkliren: Jesus will an den Jiingern vorbeigehen, obgleich als Motiv des Wan- 
delns auf dem See kurz vorher angegeben war, daf} er ihnen helfen will. 
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Aber wie Le hier die Geschichte des Mc umgestaltet hat‘, so weist 
auch Mc schon Spuren einer starken Umarbeitung auf. Denn auch 
bei Mc ist Jesu Rede als sekundar verdichtig, weil sie nur vom 
Standpunkt des Erzihlers, der nach Jesu Tod Bestattung und spatere 
Verkiindigung des Evangeliums in ein prophetisches Wort Jesu 
projiziert, verstandlich ist. 

Joh 121—s8 hat, im Wortlaut zuerst an Le, dann an Mc sich 
anschliefBend, die Erzihlung frei umgebildet? nur auf Grund des 
uns bekannten Materiales. Auch er legt die Geschichte nach Be- 
thanien (Mc Mt), aber vor den Einzug nach Jerusalem, einige Tage 
friher als Mc Mt. Aber er fiithrt uns in den Kreis der Personen, 
der im vierten Evangelium so ratselhaft in Bethanien auftaucht (s. u.). 
Martha bedient Jesus, Lazarus ist auch beim Gastmahle. Die Tat 
hingebender Liebe vollbringt hier Maria. Der Evangelist hat das 
namenlose Weib benannt, der Anschaulichkeit wegen oder vielleicht, 
weil die VerheiBung und Verewigung ihrer Tat bei Mc Mt den be- 
stimmten Namen besonders vermissen lieB. Die Verteilung der 
Rollen an die beiden Schwestern griindet sich auf die Geschichte 
von Maria und Martha bei Le 103s—42. Die AeuSerung des Un- 
willens tiber die Vergeudung laft Joh von Judas ausgehen, um den 
Verrat vorzubereiten und so in einen pragmatischen Zusammenhang 
zu bringen, was bei Mc aduBerlich auf einander folgt. Jesus betont 
nur die symbolische Bedeutung der Handlung, die VerheiBung wird 
unterdrtickt. -- So sehen wir den ProzeS der Umbildung der Ueber- 
lieferungen von naiven und unwillkirlichen Variationen, mit denen 
er begann, zur berechneten literarischen Umdichtung fortgeschritten. 

Besonders starke Umbildungen der Tradition treten bei den 
beiden spiateren Synoptikern wieder hervor, wo das Glaubens- 
interesse der Altesten Gemeinde beteiligt ist. Der Nachwuchs der 
Geburts- und Kindheitsgeschichten ist schon beriihrt worden (o. S. 222). 
In den Geschichten von den Erscheinungen des Auferstandenen 
lassen sich die verschiedenen Stufen der Tradition noch besonders 
deutlich unterscheiden, ihr Werden und Wachsen sich noch auf ein 
vor Mc liegendes Stadium zuriickfiihren. Mec 1427.28 spricht Jesus 
auf dem Wege zum Oelberg zu den Jiingern®: »Ihr werdet alle zu 


‘) Die Abweichungen des Le yon Me sind in andern Geschichten, deren 
Stelle er verindert hat, ebenso stark, z. B. in dem Berichte von der Predigt 
in Nazareth und von der Berufung der Jiinger (S. 273). — Wernle S. 38. 39 
nimmt Kontamination einer Geschichte von der grofen Siinderin (Hebriierey. 
und Interpolation Joh 8) mit Me an; aber sie kénnte hichstens den Ansto® zur 
Umgestaltung gegeben haben. Scheidet man aus Le die Mc-Ztige aus, bleibt 
nichts Greifbares tibrig. *) Ueber Urgestalt und Interpolation s. Schwartz, 
Gott. Nachr. 1908 S. 176 ff. 5) Ebenso Mt 2631. 32. Das Wort wirkt nach 
Joh 1632, ist aber hier verblaft. 
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Fall kommen; denn es steht geschrieben (Zach 137): ich werde den 
Hirten schlagen, und die Schafe werden sich zerstreuen. Nach 
meiner Auferstehung aber werde ich euch vorausziehn nach Gali- 
laa<. Die Weissagung setzt voraus, da die Jiinger nach Jesu Ver- 
haftung auseinandergelaufen sind und daf die erste Erscheinung 
des Auferstandenen in Galilia erfolgt ist. Eine Flucht wird auch — 
wirklich bei der Festnahme 1450 erwahnt: »da verlieBen ihn alle 
und flohen« ', und auf Galilaa als den Schauplatz der Erscheinung 
weist auch die Botschaft des Engels an die Frauen, die sich aus- 
driicklich auf 142s zuriickbezieht, hin (167): »Gehet hin, sagt zu 
seinen Jiingern und zu Petrus: er geht euch voraus nach Galilda; 
dort werdet ihr ihn sehen, wie er euch gesagt hat«. Aber diese 
Engelsworte verraten im Verhdltnis zu der Ueberlieferung, die aus 
der Prophezeiung 1427. 2s zu erschlieBen ist, schon eine spitere Um- 
bildung. Sie setzen voraus, daf die Jiinger in Jerusalem geblieben 
und nicht geflohen sind; sie bedirfen einer Aufforderung, um Jeru- 
salem zu verlassen. Die besondere Hervorhebung des Petrus wird 
ein Nachklang der Tatsache sein, deren Kenntnis wir dem Altesten 
Bericht des Paulus (I Cor 155) verdanken, daf der Herr zuerst dem 
Kephas, darauf den Zw6lf erschienen ist. Diese Tatsache ist schon 
bei Mc verdunkelt. Die erste authentische Kunde der Auferstehung 
wird bei ihm auf die Frauen zurickgefiihrt, und das widerstreitet 
den Angaben des Paulus. Die Tatsache des leeren Grabes und das 
Engelszeugnis ist die eigentliche Auferstehungsgeschichte des Mc. — 
Der Fortgang der Handlung, den wir nach der Engelsbotschaft er- 
warten, wird 16s durch eine Inkongruenz gestért: »Sie sagten keinem 
etwas; denn sie fiirchteten sich«. Man hat vielfach angenommen, 
dieser Vers sei verfalscht? und der echte Mc-Schlu8 mit den 
galildischen Erscheinungen sei vernichtet worden. Aber wer Mc 
gern so nahe an die 4Altesten Berichte von Erscheinungen des Auf- 
erstandenen heranriicken méchte, miiBte tiefer in das Fleisch des 
Textes einschneiden und auf einen Urmarkus rekurrieren. Wenn 


1) Joh 188 setzt die Flucht voraus, will sie aber durch ein Wort Jesu recht- 
fertigen. In der Grundschrift waren die Jiinger wohl wirklich geflohen; s. Well- 
hausen, Das Ey. Joh. S. 92. 80; Schwartz, Gott. Nachrichten 1907 S. 354. Ny TE 
Rohrbach, Die Berichte tiber die Auferstehung Jesu Christi, Berlin 1898, meint 
den Vers halten und trotzdem einen urspriinglichen Mc-Schluf mit galilaischen 
Erscheinungen annehmen zu diirfen. Die Jiinger sind aus Verzweiflung nach 
Galiliia zuriickgekehrt, obgleich die Weiber den Auftrag des Engels gar nicht 
ausgefiihrt haben. Er weifi auch, warum sie das nicht getan haben. Ohne 
Gefahr konnten sie die Ported cn Jiinger nicht aufsuchen. Der Engel, der 
ihnen Unmdgliches zumutete, wird doch zu schlecht behandelt. Der Erfolg, 
den der Engel bezweckt, wire nicht durch seine Botschaft, sondern zufallig 
erreicht. 
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der Auferstehungsglaube von den galilaischen Erscheinungen des 
verklirten himmlischen Christus ausgegangen ist, so kann eben das 
leere Grab, auf das moderne Apologeten so sicher meinen bauen zu 
kénnen, nicht am Anfange der Ueberlieferung gestanden haben '. 
Wenn das BewuBtsein der jerusalemischen Gemeinde, im lebendigen 
Besitz des Geistes zu sein und Offenbarungen des Auferstandenen 
empfangen zu haben, die Zuriickdriingung der galiléischen Erschei- 
nungen am besten begreiflich macht, so muB diese Verdunkelung 
der Tradition? zu der Zeit, wo Mc schrieb, schon lingst begonnen 
haben, wenn auch die jerusalemischen Erscheinungsgeschichten des 
Mt Le Joh erst nach Mc nachgewachsen sein werden. 

Mt und Le folgen dem Mc bis an seinen jetzigen Schlu8, haben 
also denselben Text wie wir gehabt. Aber Mt 2757-61 hat eine 
tendenzidse Einlage in Mc: Die jiidischen Gegner Jesu erinnern an 
seine Prophezeiung, da$ er am dritten Tage auferstehen werde und 
fiirchten, die Jiinger méchten durch Betrug sie wahr machen. So 
verlangen sie von Pilatus die sorgfaltige Bewachung des Grabes. 
Die Absicht ist klar: Die Auferstehung und das leere Grab sollen 
durch Zeugnisse erhirtet werden kénnen. Und die Konsequenzen 
dieser Neuerung erstrecken sich auf die Mt 28 folgende Aufer- 
stehungsgeschichte. Wahrend Mc den Schleier des Geheimnisses 
dariiber deckt, macht Mt den ersten Ansatz zu einer Erzihlung des 
Aktes. In dem Momente, wo die Frauen das Grab besuchen, er- 
hebt sich ein Erdbeben, und ein Engel walzt den Stein vom Grabe. 
Zeugen fiir den Akt hat sich Mt in den Wachtern bestellt, die vor 
Schreck wie tot niederfallen. Andere Augenzeugen, wenn auch nach 


*) Der plausibelste Grund, den auch kritische Theologen anfiihren, ist, 
daf} schon Paulus I Cor 15 weif, dafi Christus am dritten Tage nach der 
Schrift auferweckt ist. Man meint, er miisse hier die Geschichte vom 
leeren Grabe voraussetzen. Notwendig ist das keineswegs. Paulus beruft 
sich auf die Schrift, und es ist sehr miglich, dai die Datierung erst geflos- 
sen ist aus den von Lietzmann und Weifi zul Cor 154 angefiihrten Schriftstellen. 
Ist die galiliische Erscheinung die fundamentale Tatsache, so wird das mit ihr 
nicht gegebene Datum der Auferstehung spiiter konstruiert sein. Man meint 
weiter, die massive Materialisierung der Auferstehung aus der Tatsache des 
leeren Grabes herleiten zu kénnen. Aber spirituelle und materialistische An- 
schauungen haben auf diesem Gebiete zu allen Zeiten nebeneinander und oft in 
einem Kopfe bestanden; s. Wellhausen, Einleitung? S. 84, 0.S.170* Unsterb- 
lichkeit der Seele und Auferstehung des Leibes oder des Fleisches leben auch 
heute noch vielfach friedlich beieinander. Die Versuche, die Tatsache des 
offenen Grabes rationalistisch zu erkliren, bedeckt man besser mit Schweigen. 
Sie setzen als selbstverstindlich voraus, dafi die Geschichte einst ohne Engels- 
erscheinung existiert haben miisse. *) Die Hinrichtung der Zebedaiden 
und Petrus’ Abwesenheit von Jerusalem wird die Triibung der Tradition ge- 
férdert haben. 
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dem Wortlaut mehr der Symptome als des Aktes selbst, hat er 
durch die Vorschiebung der Auferstehung an den Frauen. Der 
Engel beruhigt sie. Der Auftrag des Engels bei Mc ist zerlegt in 
eine Doppelbotschaft zuerst des Engels, dann des Auferstandenen 
selbst’. — Die Ausfiihrung dieses Auftrages, die bei Me unterbleibt, 
wird von Mt zwar nicht ausdriicklich berichtet, aber wir héren 
doch, daB die Frauen auf dem Wege zu den Jiingern sind (28s. 11). Die 
elf Jinger gehen nach Galilaa auf den Berg’, wohin Jesus sie be- 
schieden hatte. Dort erscheint er ihnen und gibt ihnen den letz- 
ten Willen kund. — Ehe Mt die Auferstehung erzdhlt, legt er noch 
ein Stick ein, in dem der Faden seiner friiheren Einlage, der Be- 
wachung des Grabes, fortgesponnen ist. Wenn durch Zeugen die 
Auferstehung oder das leere Grab sicher festgestellt war, wie war 
es méglich, daB die Juden nicht Jesus als Messias anerkannten und 
ihr Unglaube nicht t&berwunden wurde? Die Antwort lautet: Die 
von Jesu Feinden bestochenen Wachter haben das Gerede von einer 
Entwendung des Leichnams verbreitet. 

Le benutzt Mc in der Auferstehungsgeschichte. Er kennt die 
Varianten des Mt, die beiden Einlagen und die Vorschiebung der 
Auferstehung, nicht. Aber er gibt andere Varianten: Zwei Manner 
in leuchtendem Gewand tun den Weibern das Wunder kund (vgl. 
Act 110). Sie geben ihnen aber gar keinen Auftrag, sondern berufen 
sich nur im allgemeinen auf Jesu Prophezeiungen von seinem Leiden 
und Auferstehen. Aus eigenem Antriebe berichten die Frauen alles 
den Jiingern, finden aber keinen Glauben. Hier ist die letzte Spur 
der Tatsache, daB der Auferstandene sich zuerst in Galilaa offenbart 
hat, verwischt*®, demgemaéf auch die Weissagung Mc 1427. 28 ge- 
strichen und an die Stelle der Flucht der Jtinger 22 50. 51 ein ganz 
anderes Verhalten gesetzt. Und zugleich sind auch Geschichten von 
Erscheinungen des Auferstandenen auf dem neuen Boden aufge- 
nommen, die aber noch erkennen lassen, da® sie nicht ganz in den 
Kontext des Le passen. Zuerst die Jiinger von Emmaus. Sie wer- 
den mit der Nachricht von den Elfen und den Jiingern empfangen, 
da8 der Herr Simon erschienen ist. Das widerspricht der Grabes- 
geschichte bei Le‘, weist aber auf eine Tradition, welche die von 


1) Dafi Petrus tiberhaupt nicht mehr besonders genannt wird, verscharft 
den Gegensatz, in dem schon Mc zu Paulus steht. *) Der Berg war 
287. 10 gar nicht erwihnt. Wellhausen denkt an den Verklarungsberg und sieht 
in der Verklirungsgeschichte die Projektion einer Erscheinung des Auferstan- 
denen ins Leben Jesu. — Bei Mt ist die Erscheinung vor den Frauen die erste. 
Aber sie ist ein stérendes Hinschiebsel in den Kontext des Mc; denn sie ist 
nach der Engelsbotschaft, deren Inhalt sie nur wiederholt, iiberfltissig. 
3) Aber Le redet 246 von Jesu Prophezeiungen in Galilia. |) Die 
Verbindung mit ihr ist durch den Eintrag 24 2—2 hergestellt, doch wohl von 
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Paulus bezeugte Tatsache noch nicht ganz vergessen hatte. Wie 
die Emmausgeschichte sich vom Vorausgehenden, so hebt sich von 
ihr die folgende Erscheinung vor den Elfen ab’, die die Korper- 
lichkeit Jesu stark betont. Auf diese Szene folgt die Himmelfahrt 
in Bethanien. Auch sie ist lose angeknipft und widerspricht durch- 
aus Act 1, wo die Himmelfahrt erst nach einem vierzigtagigen Ver- 
kehr mit den Jiingern und yom Oelberge aus erfolgt. 

Eine weitere Ausbildung von Legenden zeigt Joh; sie sind wahr- 
scheinlich auch erst in mehreren Etappen in das Evangelium ein- 
gedrungen. Die Magdalenerin, die bei Mc mit den andern Frauen 
das leere Grab sah und die Kunde vom Engel empfing, sieht jetzt 
den Auferstandenen. Und in diese Geschichte ist interpoliert die 
seltsame Erzihlung der Besichtigung des Grabes durch Petrus und 
den anonymen Jiinger. Zugrunde liegt noch irgendwie die Tatsache, 
da8 Petrus zuerst den himmlischen Christus gesehen hat; aber der 
Wunsch des Bearbeiters, die Bedeutung seines Lieblingsjtingers her- 
vorzukehren, hat das, was er von Tradition ttiberkommen hatte, 
griindlich verwirrt. Dann folgt die Erscheinung vor den Jtingern 
(nach Le unter Einwirkung des Mt-Schlusses)*. Sie erfahrt noch 
eine massive Steigerung in der Thomasgeschichte *. Endlich ist 
noch K. 21 angeschoben eine Umarbeitung der Le-Geschichte vom 
wunderbaren Fischzug, die mit andern synoptischen Motiven und 
zugleich mit schwer zu entratselnden symbolischen Ziigen durchsetzt 
ist*. Die alte Tradition galilaischer Erscheinungen des Auferstan- 
denen hat auf diese Umbildung des galilaischen Fischzuges zu der 
Erzahlung von einer Erscheinung des Auferstandenen irgendwie ein- 
gewirkt. — Gegentiber diesem Reichtum befriedigte die ehrbare 
Armut und Keuschheit des Mc nicht mehr. Er wurde um einen 
dirftigen Auszug der sekundiren Geschichten der andern Evangelien 
bereichert (16 9—29) > 
Le. Aber V. 24 erzihlt, dafi einige Jiinger zum Grabe gegangen sind und die 
Nachricht der Weiber bestitigt gefunden haben. Das fehlt nicht nur in der 
Grabesgeschichte, sondern pafit auch schlecht zu 24, wo die Jiinger die Rede 
der Frauen fiir leeres Geschwitz halten. J. Weifi (Schriften des N. T. I? S. 524) 
nimmt Interpolation aus Joh an. Es kénnte aber auch ein der Emmausge- 
schichte eigentiimlicher Zug, durch Kontamination mit Mc unkenntlich gemacht, 
zugrunde liegen. ‘) Da®f der enge Anschlufi unméglich ist, zeigt Well- 
hausen zu 24 36. *) Daf} schon vorher 201s ein Me entsprechender Schluf 
erreicht war, zeigen Wellhausen und Schwartz, Godtt. Nachr. 1907 S. 348. 
3) Das Motiv des Betastens Le 2439 ist hier weiter ausgefiihrt, vel. Hebrierev. 
Fr. 22 Klost. *) S. die Analyse Wellhausens und Schwartz, Gott. 
Abh. VII 5 S. 50. 51. 5) S. die Analyse bei Klostermann. Vergleichen 
laif}t sich die Interpolation Le 2434 (aus Joh?). — Auch der Nachtrag zu Me hat 
seine subjektiven Varianten und kehrt die besondere Tendenz hervor, die Skep- 
sis der Jiinger (vgl. Le) und ihre Ueberwindung durch das Erscheinen des 
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An zwei Punkten la8t sich der sekunddre Charakter aller auf 
die Auferstehung beziiglichen Berichte unserer Evangelien noch 
sicher erkennen. Sie lassen sich alle nicht in Einklang bringen 
mit dem Altesten Zeugnis des Paulus, der eine Erscheinung vor 
Petrus als die erste’, eine vor den Zwdlf erst als die zweite zahlt; 
und sie widerstreiten alle dem vaticinium ex eventu Mc 1427. 2s, das 
als solches den Tatsachen entsprechen mu8 und die Flucht der 
Jiinger wie Galilaéa als Schauplatz der Erscheinungen bezeugt. Diese 
Tatsachen fiihren uns wahrscheinlich in dasselbe Stadium der Ueber- 
lieferung, das Paulus vertritt; aus Kombination ergibt sich so, dab 
die von Paulus bezeugte Vision des Petrus in Galilia anzusetzen 
ist. Mec gibt uns nur noch unverstandene Reste dieser dltesten 
Tradition; denn er steht schon auf der fortgeschrittenen Stufe, wo 
die galildischen Erlebnisse durch jerusalemische verdrangt werden 
(o. S. 280), und fir ihn ist der Auferstehungsglaube an das leere 
Grab gekntpft. Der Gemeindeglaube fihrt zu weiteren Legenden, 
deren Motive noch ziemlich durchsichtig sind. Bei Mt ist die Ge- 
schichte vom Grabe um neue Zusatze bereichert, zu dem Zwecke, 
die Tatsache gegen jeden Zweifel sicher zu stellen; was z. B. das 
Petrusevangelium noch weiter ausdichtet (s. u.). Neue Geschichten 
vom Auferstandenen, die ihre Farbe sicher echten Erlebnissen der 
Urgemeinde verdanken, kommen bei Le hinzu; der Verkehr des zum 
Leben erweckten Herrn mit seinen Jiingern wird materialisiert und 
tiber eine langere Zeit erstreckt, dieser neuen Lehrtiatigkeit eine be- 
sondere Bedeutung beigemessen (S. 291). Die Tendenz, die Jiinger 
vom Vorwurf der Untreue zu reinigen, ist schon bei Mc und Mt 
wahrnehmbar?. Ihre Flucht nach Galiléa wird in eine Uebersiede- 
lung auf Jesu Geheif verwandelt. Bei Le ist die letzte Spur ihrer 
Flucht getilgt *; die Jiinger bleiben in Jerusalem. 

Aber auch nach der Umbildung der Tradition zugunsten Jeru- 
salems beeinfluBt doch die Alteste Ueberlieferung tiber Galilaa noch 
die nachwachsenden Legenden. Mt erzahlt von einer Erscheinung 


Herrn zu kontrastieren. Dasselbe Motiv im Bruchstiick aus Akhmim, H. Hen- 
necke, Neutest. Apokryphen S. 39. Erfunden kénnen die Jtinger die Aufer- 
stehung nicht haben, wenn sie ihr hartnickig den Glauben versagten — solche 
Reflexion liegt zugrunde. 1) Paulus’ Zeugnis wird bestatigt durch die schon 
erwahnten Rudimente dieser Tradition Me 167 Le 2431. Aber auch das Petrus- 
bekenntnis Mc 827—20 ist doch wohl beeinfluft von der grundlegenden Bedeutung, 
die der zuerst von Petrus gewonnene Glaube an die Auferstehung fiir die Urge- 
meinde gehabt hat. Diese Bedeutung spiegelt sich auch Mt 161s wieder, wo Petrus 
als der Fels gepriesen wird, auf den Jesus seine Gemeinde bauen will, ebenso 
Le 22:1. 32 (s. Wellhausen). ”) Ueber die apologetische Tendenz von Joh 
18's 3.5. 279" 8) Hin denkender Schriftsteller mufite die Konsequenzen der 
Spuren dieser dltesten Tradition bei Mc 1427. 23 167 (= Mt 26 31, 32 287) ziehen — 
das hat Mt 2810 ff. getan —, oder er mufite jene Spuren tilgen; so ist Le verfahren. 
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vor den Jiingern in Galilia, die auf dem Berge erfolgt; freilich 
ist es bei ihm die zweite Erscheinung. Und der Anhang zu Joh 
dichtet die von Le an den Anfang von Jesu Wirksamkeit gesetzte 
Geschichte vom Fischzug um in eine Offenbarung des Auferstandenen 
am See Tiberias. Diese Stiicke verraten sich durch ihren Inhalt 
als spit; irgend ein Zuriickgreifen auf die schon fir Mc verschollene 
Alteste Tradition ist vdllig ausgeschlossen. — Ist bei Mt und Le 
noch Beniitzung jerusalemischer Legenden anzunehmen, so ist da- 
gegen der Zuwachs bei Joh und im*Petrusevangelium auf Erfindung 
und Konstruktion der Autoren, die eine sich bald einstellende Folge 
der Literarisierung des Evangeliums war, zuriickzufihren. 

Paulus stellt die Alteren Erscheinungen des Auferstandenen, von 
denen er berichtet, auf eine Stufe mit der von ihm selbst vor Damas- 
kus erlebten Christus-Offenbarung. Die eigentlich primare Tatsache, 
auf die uns die Traditionen zuriickfiihren, sind Erscheinungen des 
himmlischen Christus? (in Galiléa). Diese elementaren Erlebnisse 
stehen nicht jenseits jedes psychologischen Verstaéndnisses: Der durch 
den Kreuzestod erschiitterte Glaube des Petrus und der Jiinger an 
die Messianitét ihres Meisters bricht siegreich hindurch (0. S. 220). 
Die weitere Entwickelung der Traditionen ist gewif nicht unbeein- 
flu8Bt von dem durch neue Erlebnisse bewdhrten Glauben; aber die 
Legenden, in denen der Glaube sich niederschligt, zeigen von An- 
fang an eine starke Einwirkung der Reflexion tiber die Art und die 
naheren Umstande der Erhebung vom Tode. Schon Me zeigt, dab 
sich das Interesse auf das Schicksal des Leibes richtete. Durch 
das leere Grab und durch das Engelszeugnis wird die Tatsache der 
Auferstehung des Begrabenen, mit der das Evangelium passend 
schlieBt, festgestellt. Aber das geniigte spitern Geschlechtern, die 
nicht aus eigenem Erlebnis die Sicherheit des Glaubens schépften, 
nicht mehr. Geschichten von Erscheinungen wuchsen nach, die das 
innerlich Erlebte in Legenden materialisierten. Durch diese Ver- 
gréberungen entstand die Vorstellung eines kiirzeren oder lingeren 
Verkehrs Jesu mit seinen Jiingern, einer Art zweiter Wirksamkeit. 
Die Tatsache ihres Endes bedurfte dann einer Erklérung, die durch 
die Himmelfahrt gegeben wird. Paulus erwihnt die Himmelfahrt 
noch nicht, und sie hat in seinem Glauben auch gar keinen Platz. 
Fir ihn fiihrt die Auferstehung in den Himmel, von dem aus der 
Herr dem Petrus wie dem Paulus erschienen ist, und es bedarf 
daher gar nicht eines neuen Ueberganges von der Erde zum Himmel, 
wie die Himmelfahrtsgeschichte ihn berichtet. — Das Wachsen der 
Legenden innerhalb der literarischen Produktion l48t die Wand- 


*) In diesem Sinne ist wohl die Verklirungsgeschichte zu verwerten, s. 
S. 281 2. 
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i 
lungen, die wir schon vor Mc annehmen mubften, begreiflich er- 


scheinen. 

Auch die Ueberlieferung der Worte Jesu zeigt eine fortschreitende 
Entwickelung, deren Etappen, Mc, Q, Le, Mt, uns den Uebergang 
von apophthegmatischer Vereinzelung zu Gruppenbildung und um- 
fassender Komposition noch verfolgen lassen. Werden und Wachsen 
der kynischen Literatur bietet beachtenswerte Analogien (S. 76. 77): 
Auch hier haben wir eine nicht literarische Grundlage, dann 
memoirenartige Aufzeichnungen der Schiller, die packende Worte 
und Szenen sammelten, Gruppierung der Ausspriiche, Ausfihrung 
der vereinzelten Gedanken zu zusammenhangenden Reden. Nur 
das ist ein wesentlicher Unterschied, da8 die Autoritat der Herrn- 
worte der Tradition eine etwas gréfere Festigkeit gegeben und die 
Kirche schlieBlich die literarische Produktion und Wucherung auf 
diesem Gebiete abgeschnitten hat; dadurch sind uns hier die friiheren 
Stufen der Fixierung gerettet worden. 

Der Stil der aramdaischen Originale ist in Mc und in Q 
mit groBer Treue bewahrt worden. Der Parallelismus ist oft 
antithetisch, indem er positives und negatives Glied kontrastiert 
(Me 835; Mt 10 s2.83 = Le 128; Mt 2529. = Le 1926; Mt 102 = 
Le 124.5); oft wird der positive Gedanke, statt abstrakt und begriff- 
lich gefa8t zu werden, in mehreren konkreten Bildern durchgefihrt 
(Mitel 0 27 Sea Lci12is:oMt 7inas 9 Lewtl exa0;. Mt7 ¢ ff).  Mtrd 45 
»Denn er lat seine Sonne aufgehen tiber Bose und Gute und regnen 
tiber Gerechte und Ungerechtec hat Q treuer wiedergegeben als 
Le 635, der die Abstraktion der Anschaulichkeit vorzieht: »Denn er 
ist gtitig gegen die Undankbaren und Boésen«. Mitunter sind beide 
Glieder wenig variiert und wecken keine neuen Vorstellungsbilder: 
Mc 430 7H¢ 6pomowpev thy Baotlelav to veod 7 év tin adbtiy mapaBory 
S@pev, Lc macht das noch monotoner (13 18 vgl. 7 31). — Der Parallelis- 
mus beherrscht Sfter langere Reihen, die in sich wieder parallel ge- 
gliedert sind (Mt 117—» = Le 7 338—s5 vgl. Mt 546. 47 = Le 6sz. aa). 
Der lebendige Vortrag bringt das Wertverhdltnis der Teile zu vollem 
Ausdruck und muB ersetzen, was fiir uns die syntaktische Unter- 
ordnung leistet. In den beiden Reihen der Vergleichung des Horers 
mit dem Manne, der sich ein Haus baut, ist bei Mt 72427 die 
gleiche Anlage mit peinlicher Strenge durchgeftihrt. Le 6 4749 hat, 
weil er mehr griechisch empfindet, durch variierende syntaktische 
Unterordnung sich von Q entfernt?. 

Soweit wir sehen, hat Q sich sehr viel weniger fiir die Ge- 


1) Der symmetrische Parallelismus Mt 713 scheint Wernle S. 180f. und 
Harnack, Beitrage I S. 144 urspriinglicher als der kurze Text Le 132; anders 
Wellhausen. 
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schichten als fir die Worte Jesu interessiert. Um ihres Lehrin- 
haltes wegen sind sie gesammelt; die auBeren Anlasse, bei denen 
sie gesprochen sind, werden sehr selten bemerkt'. Ihre Zusammen- 
fassung zu Komplexen verrat eine tiber Mc fortgeschrittene Ent- 
wickelung. Der Kontext ist straffer gefiigt als in den Gruppen bei 
Mc, wo die Risse noch deutlich wahrnehmbar sind und fir die 
gréBere Urspriinglichkeit zeugen (S. 272). Die Zusammenfassung 
soll gewiB dem Zweck dienen, Normen fiir die Gestaltung des Ge- 
meindelebens aufzustellen. Die Feldpredigt des Le und die Berg- 
predigt des Mt mdgen die fortschreitenden Stufen der Gestaltung 
des Redestoffes erldutern. Le 620 laBt die Feldpredigt auf die Be- 
rufung der Jiinger (Mc 37—19) folgen. Er beginnt mit vier Makaris- 
men. Es folgen vier Weherufe tiber die Reichen, die durch den 
ungeschickten AnschluB ans Folgende, ihr Fehlen bei Mt, ihre echt 
lukanische Tendenz sich als ein Q fremder Zutaten verraten. Die 
Figung im folgenden ist zum Teil lockerer, die Ideenassoziation 
mu 6fter erraten werden (wenn Mt manche Spriche in besserem 
Zusammenhange hat, braucht er damit Q nicht naher zu stehen). 
Aber gewisse Grundgedanken, wie Feindesliebe, Warnung vor dem 
Richten, Mahnung gute Friichte zu bringen, beherrschen noch einen 
groBeren Komplex. Meist folgt eine gréBere Reihe von Disticha, 
Tetrasticha, Tristicha 2. 

An die Stelle, wo Mc tiber Jesu erste Predigttitigkeit ganz kurz 
berichtet (in dem einen Verse 115), setzt Mt die an die Jiinger ge- 
richtete Bergpredigt, die eine groSe durch schriftstellerische Ueber- 
legung geschaffene Komposition darstellt: 1. Die Makarismen wendet 
er ins Geistliche und bringt sie auf die Siebenzahl, fiir die er eine 
ausgesprochene Vorliebe hat*. 2. Auf den Ausblick in die andere 
Welt folgen die Forderungen fiir die Umwandlung der gegenwartigen 
(5 13—37). Die Worte vom Salz und Licht hat schon Mc, aber sie 
haben in Q einen andern Sinn gewonnen. Die folgende Polemik 
gegen das Gesetz abzuschwichen, sind 517—19 AeuSerungen seiner 
groBten Hochschitzung vorausgeschickt*. Die Komposition von 


) Le hat éfter fiir die Q-Stiicke und fiir sein Sondergut willkitirliche Situa- 
tionen fiir die Worte geschaffen. Vgl. Wernle S. 83. 95 ff. *) ,Die Verse 32. 
33. 34 Sind Tristicha, dagegen 35 Tetrastich* (Wellhausen). W. streicht das S. 285 in 
der Form als sekundiir erwiesene letzte Glied von 3 und gewinnt so Tristichon. 
*) 54 ist als Interpolation ausgeschieden und 5n hebt sich durch die An- 
rede ab. — Mt hat auch K. 13 sieben Gleichnisse, K. 23 sieben Weherufe, 
69—13 sieben Bitten des Vaterunsers gegen die vier des Le. *) Es ist 
sehr fraglich, ob hier irgend etwas von echten Jesusworten vorliegt. 518 = 
Le 1617 ist schon o. 8. 206% als ilteres jiidisches Wort erwiesen worden; aus 
der dort angeftihrten philonischen Parallele darf man schliefien, dai Mt Q ge- 
nauer wiedergibt als Le. 
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521-48 mit ihrer die Glieder zusammenhaltenden Wiederholung der 
antithetischen Einleitung ist Werk des Mt. Spriiche von Q und Mc 
erscheinen hier stark umgebildet; sie sind nirgend aufer bei Mt in 
dies antithetische Schema gebracht. Einiges scheint erst fiir diesen 
Zusammenhang zum Jesuswort gepragt zu sein, zum Teil als Fort- 
bildung Alterer Motive. Aber tiberall schimmert jiidisch-jerusalemi- 
sches Kolorit durch. 3. Es folgt ein Abschnitt, der von den frommen 
Werken handelt (61-18), vom Almosen, Beten und Fasten. Das 
Vaterunser wird nach jiidischen Vorbildern erweitert, fiir einen Nach- 
trag ein Mc-Spruch frei benutzt; sonst ist alles Sondergut des Mt. 
4. Den Abschnitt 619727 hat Mt aus dem Material von Q aufge- 
baut. Aber manches ist ganz frei umgestaltet (623), 619 z. B. ist 
nach 620 (Le 1233) parallel geformt, der Parallelismus 6fter gleich- 
maBiger durchgefiihrt als bei Lc, neue Ueberginge geschaffen. Die 
Gruppen sind hier locker aneinander gefiigt, aber in sich trefflich 
disponiert. Die lockere Fiigung der Teile erklart sich aus dem An- 
schluB an Q, in dem, wie Le zeigt, in sehr verschiedene Reden ver- 
teilt war, was Mt zu einem Ganzen verbunden hat. 

Es ist selbstverstandlich, daf Mt, wenn er so liebevoll die Stiicke 
zusammensucht und ordnet, sich bewuBt gewesen ist, daB die Kom- 
position des Ganzen seine eigene schriftstellerische Leistung war. 
Hat er doch sogar einige Spriiche, die er an andern Stellen seines 
Evangeliums in ihrem Alteren Zusammenhange gibt, auch in diesen 
seinen neuen Bau eingefiigt. 

Auch Jesu Gleichnisse ! haben in der Ueberlieferung mancherlei 
Aenderungen erfahren, besonders die langeren Parallelen. Der Wort- 
laut der Bildrede wurde mit Abnlicher Freiheit behandelt wie der 
sonstige Erzdhlungsstoff. Leicht entstanden in der Schilderung des 
Vorganges, der eine héhere Wahrheit verbildlichen sollte, Varianten. 
Manches wurde genauer ausgemalt, manche Akzente verstarkt. Neue 
Zige und Pointen bereicherten das Gleichnis mit Nebengedanken, 
oder verdeutlichten den Sinn. Das Gastmahl bei Le 14 1s—24 ist bei 
Mt 22i—14 verwandelt in eine Hochzeit, die der Kénig seinem 
Sohne ausrichtet 2. Damit ist der Deutung die Richtung auf Christus 
und seine Reichspredigt vorgezeichnet. Der eine Knecht, der bei Le 
die Einladung tberbringt, ist, da unter ihm leicht Jesus verstanden 
werden konnte und dieser schon als Sohn eingefiihrt ist, bei Mt in 
eine Mehrheit von Knechten verwandelt worden, die zweimal die 
Einladung tiberbringen. Bei der zweiten Ladung werden die Knechte 
von einigen gemiBhandelt und getétet — ein Zug, der, im Gleichnis 


1) Hauptwerk A. Jiilicher, Die Gleichnisreden Jesu I’ UH, Freiburg 1899. 
Doch sind gegen seine zu scharfen Begriffsbestimmungen Bedenken erhoben 
worden. 2) Genaueres bei Wernle S. 75f. Harnack, Beitrage II 83 ff. 
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gar nicht motiviert und unverstandlich, durch die Deutung einge- 
geben ist —; zur Strafe werden die Mérder umgebracht, und ihre 
Stadt wird verbrannt. Diese offenbar sekundaren Ziige fehlen bei 
Le und scheinen mir aus Einwirkung des Gleichnisses von den 
Weingirtnern (Mt 21s ff. «1) eingedrungen zu sein’. Aber auch Le 
hat seine individuellen Sonderziige. Die Entschuldigungsworte der 
Geladenen hat er ausgedichtet, und die an den Strafen ergehende 
Einladung hat er verdoppelt und 1aBt sie speziell an die Armen, 
Krippel, Blinden, Lahmen richten (vorbereitet 1413). Endlich ist 
bei Mt ein judaisierender Anhang von der AusschlieBung des nicht 
festlich Gekleideten angefiigt. Er widerspricht dem urspringlichen 
Zusammenhange, denn die von den StraBen Geladenen haben gar 
nicht die Méglichkeit, ein Festgewand anzulegen. 

Mt 2514-30 und Le 1911—27 (Gleichnisse von den anvertrauten 
Geldern) weichen sehr stark von einander ab. Wéahrend bei Mt die 
Zahl der Talente nach den Fahigkeiten bemessen wird, erhalt bei 
Le jeder eine Mine; auch der Lohn ist bei Le ein anderer. Und 
Le hat das neue Motiv hinzugefiigt, daB der Herr als Kronpratendent 
in die Ferne zieht, um sich die Herrschaft tiber sein Land zu sichern, 
seine Mitbtirger aber dagegen Einspruch erheben. ‘Trotz der Varia- 
tionen kann an der Identitat der Rede kein Zweifel sein. Auch 
das von Mt abhangige Hebrierev. (s. u.) hat das Gleichnis verbessern 
wollen. Einer der Knechte vergeudete das Vermégen seines Herrn 
mit Huren und Flétenspielerinnen, der andere vervielfaltigte das 
Pfund, der dritte verbarg es; der erste wird mit Gefangnis bestraft, 
der zweite gelobt, der dritte nur getadelt. Die Strafe des tragen 
Knechtes bei Mt schien zu streng; sie schien besser zu passen fir 
den Verschwender, der als neuer Typus eingefiihrt wird. — Die 
Parabel fordert treue Pflichterfillung und scharft das Gefihl der 
Verantwortung im Hinblick auf die Parusie und das Gericht. In 
der Bildrede schon finden sich allegorische Ziige, die aus dem 


1) Auch Harnack nimmt zwar Verwandtschaft mit dem Gleichnisse von den 
Weingirtnern an; aber er erklirt diese Sonderziige des Mt aus Einmischung eines 
zweiten Gleichnisses vom Kénige und seinen aufriihrerischen Untertanen, das Le 
mit dem von den anvertrauten Geldern, Mt mit dem vom Gastmahl kontaminiert 
habe. — Ich halte es durchaus fiir méglich, dafi die Gleichnisse vom Gastmahl 
und von den anvertrauten Geldern schon in Q standen. Mit ihren weiten Aus- 
blicken auf die Passion, die an den Juden vollzogene Strafe, Mission, Parusie und 
Weltgericht passen sie vortrefflich in den Schlufiteil. Das griéfere Maf der 
Abweichungen darf gegen Zuteilung an Q nicht angefiihrt werden; denn in der 
Wiedergabe der parabolischen Erzihlungen hat stets ahnliche Freiheit ge- 
herrscht wie in der der Geschichten. Und die einzige Geschichte in Q, die 
vom Hauptmann, zeigt auch wirklich ein unsern Fallen ahnliches Auseinander- 
gehen von Mt und Le. 
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Gleichnis herausfallen und die Deutung des Herrn als Christus, der 
Abwesenheit als der Wartezeit bis zur Parusie, der Abrechnung als 
des von Christus vollzogenen Gerichtes an die Hand geben: Mt 
25 21. 23, 30 lduft Lob und Tadel in die VerheiBung der Himmels- 
seligkeit und der Hdllenpein aus. Ob Jilicher hier mit Recht Zu- 
sitze des Evangelisten annimmt! und als urspriinglich eine sich in 
der Situation haltende und keine allegorische Deutung vertragende 
Parabel annimmt, ist fraglich. Auch das neue von Lc eingefihrte 
Motiv scheint allegorische Deutung zu heischen; es ist offenbar 
gegen die Juden gerichtet, die Jesu Kénigtum nicht anerkennen und 
bei der Parusie ihre Strafe erhalten werden (Le 19 27). 

Der jtidische Maschal umfaBt Vergleich, Sprichwort, Parabel, 
Allegorie. Die Grenzen der Gattungen sind flieBend. Auf manche 
Gleichnisreden Jesu trifft freilich die von Jiilicher zu streng durch- 
gefihrte Norm zu, daf der bildliche Vorgang nur einen Grundge- 
danken verdeutlicht und nicht ins einzelne ausgedeutet werden darf. 
Aber das Gleichnis von den bésen Weingiartnern (Mc 121—12 Mt 
21 3346 Le 20 9—19) ist eine allegorisierende Erzihlung, und Jilicher 
zweifelt, zumal Mc 126—s so kaum von dem Tode gefaft werden 
konnte, ob die Parabel Jesu gehére, und méchte sie lieber der Gene- 
ration nach ihm zuschreiben. Darin hat er sicher Recht. Aber 
damit wird auch das Recht einer Kritik in Frage gestellt, welche 
im Gleichnis von den Talenten die allegorischen Ziige, die aus der 
Anwendung ins Gleichnis selbst eingedrungen sind, als sekundar 
ausscheidet. Auch dies Gleichnis kann sehr wohl erst der spdteren 
Gemeinde angehéren und aus Mc 13 34 entwickelt sein. 

Es fragt sich aber tiberhaupt, ob eine stilistische Unterscheidung 
von echter Parabel und Allegorie zum MaSstabe des Urspriinglichen 
und des spéater Erfundenen gemacht werden darf. In unserer Ueber- 
lieferung ist von Anfang an die SAmannsparabel mit ihrer Deutung 
durch Jesus verbunden. Und die Méglichkeit lat sich nicht ab- 
streiten, daB Jesus einmal selbst die Gedanken, zu denen die Bild- 
rede anregen sollte, in einer das Bild ausdeutenden erbaulichen Be- 
trachtung verfolgte. Von diesem Verfahren bis zu der Auffassung 
des Maschal als Ratselrede und zu der kiinstlichen Theorie (Mc 4.11. 12) 
yon einer absichtlichen Verhillung der Wahrheit (S. 269) ist noch 
ein weiter Abstand. Aber diese Theorie einer die Bildrede in fast 
allen einzelnen Ziigen ihres Vorganges in den wahren Sinn eines 
vollig parallel laufenden geistigen Vorganges umdeutenden Ueber- 
tragung ist Mt 13 auf die Parabel vom Unkraut unter dem Weizen 
angewendet; ja noch mehr, die Parabel selbst ist in den Einzel- 

1) Hbenso fallen z. B. aus dem Gleichnis Me 219 429 Mt 719 226 2451 2512. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 19 
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heiten ganz auf diese allegorische Umsetzung angelegt und berechnet. 
Hier hat die freie Beweglichkeit des parabolischen Stoffes die Stufe 
der Allegorie erreicht. In den johanneischen Allegorien vom Wein- 
stock und yom guten Hirten hat dann die lehrhafte Tendenz das 
Interesse an der Ausmalung der Bildrede ganz verdringt. 

Zum Sondergute des Le gehért der besondere Typus der Bei- 
spielerzihlungen, z. B. der barmherzige Samariter, der verlorene 
Sohn, der reiche Mann und der arme Lazarus, der Pharisier und 
der Zéllner (Lc 10. 15. 16. 18). In ihnen treten gewisse auch sonst 
bekannte individuelle Ziige des Le, die Verherrlichung der Armut, 
die Vorliebe fiir reuige Siinder, die Kontrastierung der Figuren 
(vgl. Martha und Maria K. 10 ss—s2, die zwei Schacher 23 s9—43) her- 
vor. Die Kunst der Erzihlung steht hoch. Le scheint die Sticke, 
die er zuerst ins Evangelium eingeftihrt hat, mit besonderer Liebe 
behandelt zu haben. Sein Sondergut ist durch die novellistische 
Ausmalung der Einzelziige, das psychologische Interesse der Charak- 
teristik, die lebhafte Gesprachfiihrung, die Mitteilung auch der Ge- 
danken der Handelnden (1217. 45 15 17 163 184, auch 2013. 11 hat 
bei Mc Mt keine Parallele) ausgezeichnet'. Die besondere Art des 
Halbliteraten verradt sich dabei, wenn er den ungerechten Haus- 
halter 163 eine griechische sprichwértliche Wendung gebrauchen 
laBt (sxintetv ob% toxbw) oder die Ansprache des térichten Reichen 
an seine Seele nach der bekannten Grabschrift des Sardanapal ge- 
staltet’. Eine ahnliche Freiheit der Formgebung haben wir schon 
in den Geschichten vom Hauptmann und von der Salbung (S. 275. 
277) wie in der Wiedergabe einiger Gleichnisse beobachtet *. 

Neben manchen Ejigenttimlichkeiten des Mt und Le, die dem 
individuellen Geschmack und Empfinden entsprungen sind, beob- 
achten wir auch Anschauungen und Tendenzen, die sich mit den 
Traditionen schon wahrend ihrer Fortpflanzung in der Gemeinde 
verbunden haben werden. Bei Mt stehen Aussagen, die die Giiltig- 
keit des Gesetzes und die Zugehérigkeit zum Judentum betonen, in 
Spannung mit andern, die die universale Weltbestimmung des 
Christentums betonen oder voraussetzen oder die sich feindlich gegen 
das Judentum richten. Die Christianisierung des Stoffes, d. h. seine 


*) Auch in der Bearbeitung der Vorlage zeigt sich noch dieselbe Art: Le 
hat 101 die Ansprache geschaffen (s. dagegen Mt 1014), ebenso 1418 die be- 
redten Entschuldigungen der Geladenen (S. 288). Vel. Jiilicher, Gleichnisreden 
I 199. — Die gefiihlvolle Ausmalung der Einzelziige ist auch in der Geschichte 
von der Salbung (S. 277) zu beachten. *) 1219 ép& tH boyy pov... a&vanadov 
gaye mie edypaivov. Die Mahnung des Sardanapal an die Menschen lautet: &o- 
die nive Syeve (oder feiner not€e, s. E. Meyer, Forschungen zur alten Geschichte 
I 203 ff.). Auch 1245 1796. 28 sind dieselben Farben fiir das typische Bild des 
Genuflebens verwandt. ’) Vgl. tiber den Schriftsteller auch K. XII. 
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Durchdringung mit den Anschauungen und Gesichtspunkten des 
spateren Christusglaubens und Gemeindelebens ist bei Mt und Le 
viel weiter gefiihrt als bei Mc. Sie beherrscht auch schon die Reden 
der galilaischen Periode. 

Ganz besonders ist der evangelische Stoff durch den Weissagungs- 
beweis bereichert worden. Von Mc iiber Le zu Mt kénnen wir den 
fortschreitenden MessianisierungsprozeB verfolgen, der von den Apolo- 
geten fortgebildet wird und _ schlieBlich zu systematischen Lehr- 
bichern, wie wir sie von Cyprian und Eusebius besitzen, fihrt. 
Es ist bekannt, wie die Beweisstellen des AT mitunter entstellt 
werden, wie die Geschichte Jesu mit Ziigen aus den Weissagungs- 
schriften bereichert wird, um das alttestamentliche Urevangelium 
und die Geschichte in Harmonie zu setzen. Das Erlebnis des Glau- 
bens. soll, besonders den Angriffen der Juden gegeniiber, aus der 
Schrift bewiesen werden. Fiir die Bedeutung dieser Theologie be- 
sonders charakteristisch ist die Art, wie die mihevolle Arbeit des 
Schriftbeweises, die die apostolische Zeit geleistet hat, in die Ver- 
gangenheit projiziert wird. Das Kerygma des Petrus (s. K. XV) 
stellt sich die Entstehung des Schriftbeweises ganz richtig vor: 
Petrus erzaihlt, wie sie die Biicher der Propheten aufschlagen und 
dort seine Geburt, Tod, Leiden und Kreuz, Auferstehung und Himmel- 
fahrt bezeugt finden, wie sie dadurch ihren Glauben_befestigen. 
Schon bei Mc wird, was diese theologische Arbeit gefunden hatte, 
als Grundlage der Weissagungen Jesu von Tod und Auferstehung 
vorausgesetzt', aber Mc selbst hat nur einmal in den Eingang das 
Zitat einer Weissagung gestellt (12). Le la8t Jesus den Jiingern von 
Emmaus den Schriftbeweis darlegen, wie er in der Apostelgeschichte 
6fter gefihrt wird; und der Auferstandene erinnert 244: ff. die Elf 
an den Beweis, den er friher aus Gesetz, Propheten, Psalmen ge- 
filhrt hat, und er6ffnet ihnen das rechte Verstandnis der Schrift. 
. In dieselbe Richtung weisen Andeutungen, die die Apostelgeschichte 
tiber den vierzigtagigen Verkehr des Auferstandenen mit den Jiin- 
gern macht (13 vgl. 1041 1331). Es ist begreiflich, da8 dieser Schrift- 
beweis in die Geschichten Jesu und auch in seine Worte eingreift. 
Die Erfillung der Prophezeiungen, die Mt médglichst vollstandig zu 
erweisen sucht und durch die er seine Vorlagen erganzt und ver- 
bessert, wird Mt 1314 mit derselben Formel, die sonst der Evangelist 
braucht, von Jesus selbst hervorgehoben, und 26 miissen gar die 


1) 831 912. Die Verstindnislosigkeit der Jiinger wird darum von Mt und 
Le abgeschwacht. 2) Diese Belehrung der Jiinger in der Zwischenzeit 
zwischen Auferstehung und Himmelfahrt ist besonders von den Gnostikern wei- 
ter ausgebildet worden: W. Bauer, Das Leben Jesu im Zeitalter der Apokry- 
phen, Tiib. 1909 S. 268 ff. 407. 
Loe 
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Magier das Prophetenwort iiber Bethlehem zitieren. Jesus selbst ist 
darauf bedacht, sein Leben so zu lenken, daB die Schrift erfillet 
werde (Mc 1449 Mt 2651). Der prophetische Text, der Le 722 Mt 115 
und Mt 53.4 den Worten Jesu zugrunde liegt, wird Le 417 das 
wortlich zitierte Thema seiner Programmrede’. Der theologische 
Gehalt des Evangeliums ist bei den Spiateren im Verhaltnis zu Mc 
stark gesteigert. Die Christologie ist bei Joh der Hauptinhalt der 
Verkiindigung Jesu. 


2. APOKRYPHE EVANGELIEN. JOHANNESEVANGELIUM 


Wer den Mafstab der synoptischen Evangelien an Joh anlegt, 
dem erscheint dies Evangelium leicht als eine isolierte, fiir sich 
stehende GréBe, von dem normalen Typus durch eine unausfill- 
bare Kluft getrennt. In Wahrheit bewegt sich doch die literarische 
Entwickelung in einer Richtung, die die besondere Art des vierten 
Evangeliums verstindlich macht. Mec ist noch mehr Trager und 
Mittler eines iiberlieferten Stoffes als frei gestaltender Autor. Aber 
die Gebundenheit an den Stoff wird allméhlich ersetzt durch zu- 
nehmende Freiheit der schriftstellerischen Persénlichkeit. Q, Le, 
Mt zeigen den Uebergang von den Alteren Spruchgruppen zu kunst- 
vollerer Komposition der Jesusreden. Durch Erweiterung aus Q 
fiillen Mt und Le die Liicken des Mc und geben den Perioden einen 
gleichmaBigeren Inhalt; die Absicht und Berechnung des Autors 
tritt dabei stark hervor. Theologische Gedanken dringen immer 
tiefer in die Ueberlieferung ein. Dem Hervortreten der Persénlich- 
keit in der Vorrede entspricht die Freiheit, mit der Le einige Ge- 
schichten nach ganz individuellem Geschmack umbildet, ja zur Pro- 
duktion neuer Geschichten und Motive fortschreitet. Es ist be- 
zeichnend, daS von ihm so viele Linien zu Joh hintberfihren. 
Hebraer- und Petrusevangelium geben uns Beispiele eines sehr freien 
Schaltens mit dem Stoffe, phantasiereicher Erfindung neuer Ge- 
schichten, souveraner Herrschaft theologischer Tendenzen; ein neuer 
Typus ist im Entstehen. Singulair erscheint Joh nur den Synop- 
tikern gegentiber als einziger Vertreter eines ganz verschiedenen 
Typus. Aber als einziger tritt er eben nur im Kanon auf. In Wirk- 
lichkeit bewegt sich die gesamte spiitere Evangelienproduktion viel- 
mehr in der Richtung des Joh als des Mc, und die Synoptiker 
hatten zurtickgedringt und ganz vergessen werden kénnen, wenn 
nicht zum Glick die Kanonisierung sich in antimodernistischer Rich- 
tung bewegt hatte. Daf Joh im Kanon Platz fand, ist auffallend 


') Das Prophetenwort, mit dem Me den Tiiufer charakterisiert, ist in Q 
(Mt 1110 Le 727) Jesus in den Mund gelegt. 
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und vielleicht als Konzession zu verstehen. Da8 das Evangelium 
sich nur unter schweren Kimpfen durchgesetzt hat ', ist begreiflich. 
Ehe wir es charakterisieren, tun wir gut, die um die Wende des I 
und IT Jahrhunderts frisch einsetzende und bald iippig wuchernde 
Produktion evangelischer Schriften in ihren Tendenzen zu_ itiber- 
blicken ?. 

Mt ist die Grundlage des Hebrierevangeliums*, mit der aber frei 
umgesprungen wird. Neue ausschmiickende Details machen die 
Erzahlung lebendig. So sagt z. B. der Mann mit der gelihmten 
Hand zu Jesus: »Ich war ein Maurer und verdiente mir mit meinen 
Handen den Unterhalt. Ich bitte dich, Jesus, gib mir die Gesund- 
heit wieder, da ich nicht schimpflich ums Brot zu betteln brauche.« 
In der stark verdnderten Geschichte Mt 1910 ff. fangt der eine der 
Reichen (es werden zwei eingefiihrt), aufgefordert alles zu verkaufen 
und den Armen zu geben, an sich den Kopf zu kratzen*. Statt 
daB bei Jesu Tod der Tempelvorhang zerreift, bricht und zerspringt 
die Oberschwelle. Hatte schon Mt das Gefiihl, die Taufe schicke 
sich nicht ftir Jesus, und lieS Johannes sich stréuben sie zu voll- 
ziehen, so verschmaht hier Jesus im BewuBtsein seiner Siindlosig- 
keit die Johannestaufe °. Das géttliche Taufzeugnis ist frei erfun- 
den °; die »Quelle alles heiligen Geistes« l48t sich auf Jesus bei der 
Taufe herab. Nach mythischer Vorstellung nennt Jesus den Geist 
seine Mutter 7. Nach der Auferstehung tibergibt der Herr dem Knecht 
des Priesters das Leichentuch (doch wohl als Dokument der Aufer- 


1) EK. Schwartz (0. S. 260%). 2) Die Texte findet man bei H. Kloster- 
mann, Apokrypha I? Ii? II? (Kl. Texte her. von Lietzmann 3. 8.11); H. Preu- 
schen, Antilegomena’, Giefien 1905; tibersetzt bei Hennecke, Neutest. Apo- 
kryphen, Tiib. 1904, kommentiert in Henneckes Handbuch zu den neutest. Apo- 


kryphen, Tiib. 1904. 8) Hingehende Behandlung bei Wellhausen, Winlei- 
tung? S. 108 ff. 4) Man hat in den beiden Ziigen den Beweis gefunden, 


daf} der Text urspriinglicher sei als Me und Mt (doch s. S. 274), als tibersteige 
das die Erfindungskraft eines Hrziihlers (Apul. Met. X 10 modo hanc, modo illam 
capitis partem scalpere). — Wine sehr farbenreiche Ausschmitickung zeigt die Aus- 
einandersetzung tiber Rein und Unrein in einem Oxyrh.-Pap. 840 (W. Bauer 8. 357, 
Kleine Texte 31). 5) Mutter und Briider reden ihm zu. Wellhausen be- 
merkt, dafi sie ahnlich wie bei Joh hervortreten. 6) In dem verwandten 
Ebionitenevangelium sind die Formen des géttlichen Zeugnisses bei Mt Mc Le 
verbunden (Le 322 in der vielleicht urspriinglichen Fassung Ps. 27 éyd o7jpepov 
yeyévvyxe oe, Ss. H. Usener, Weihnachtsfest? S. 40 ff. W. Bauer S. 120 ff). Hine 
Steigerung ist es, wenn im Ebionitenevangelium die Taube nicht wie bei den 
drei Synoptikern (bei denen sich aber die Variante cig findet) auf Jesus herab- 
kommt, sondern in ihn eingeht; dazu kommt noch eine bei gittlicher Epiphanie 
hiufige Lichterscheinung. Ueber beides s. Usener S. 61 ff., W. Bauer S. 118. 
134 ff. 7) Wenn auch die géttliche Geburt hier anders als bei Mc Le ab- 
geleitet wird, befinden wir uns doch auf einer tiber sie fortgeschrittenen Stufe, 
indem Jesus selbst sie bezeugt. 
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stehung). Dann erscheint er seinem Bruder Jakobus, der gelobt 
hatte, seit er den Kelch des Herrn (beim Abendmahle) getrunken, 
kein Brot zu essen, ehe er den Auferstandenen sehe. Hier beweist 
die arge Verwirrung der Erzihlung, wie spat die Version ist. Nach 
I Cor 157 hat der Herrnbruder freilich eine Erscheinung erlebt; sie 
war es jedenfalls, durch die er, wie Paulus zum Apostolate, zur 
Leitung der Gemeinde berufen wurde. Aber hier scheint Jakobus 
am letzten Mahle teilzunehmen, ja er wird vor den andern der 
ersten Erscheinung gewirdigt, offenbar weil er an die Auferstehung 
glaubte, noch ehe sie eintrat. Da dieser Evangelist von ihm nichts 
Genaueres wuBte, zeigt die Verwechselung mit dem Zebedaéussohn ; 
denn von diesem scheint die VerheiBung, daB er den Becher des 
Herrn trinken werde (Mc 1039 Mt 2023), seltsamer Weise auf den 
Herrnbruder tibertragen zu sein und in dieser Szene ihre Erfillung 
zu finden!. — Jesus mu8S dann mit Jakobus zu den Jiingern ge- 
gangen sein; denn diese werden in einem folgenden Bruchsttick 
aufgefordert, Tisch und Brot zu bringen. Jesus selbst nimmt das 
Brot, segnet es und tiberreicht es Jakobus mit den Worten: IB dein 
Brot, mein Bruder, da des Menschen Sohn von den Schlafenden aufer- 
standen ist. Wenn er sich von den Jiingern betasten laBt, so setzt 
der Evangelist hier die Materialisierung der Auferstehung voraus, 
wie sie sich bei Le und Joh findet (o. S. 282). — In dem Jesus- 
wort: »Soeben ergriff mich der heilige Geist, meine Mutter, an den 
Haaren« haben wir Anfange einer Icherzihlung, die sich in den 
Apokryphen dann weit ausbreitet ”. 

Recht selbstandige Wege geht auch das Petrusevangelium, trotz- 
dem es zum Teil nur Mosaikarbeit aus den vier kanonischen Evan- 
gelien liefert. Die ganze Schuld an Jesu Tod wird den Juden und 
Herodes, den Le zuerst eingefiihrt hatte, zugeschrieben; sie sind die 
eigentlichen Richter. Die Verspottung Jesu wird auf den Weg zum 
Kreuze verlegt und auf die Juden tibertragen. Der Trank, den man 
Jesu reicht, ist ein Gifttrank. Das Zeugnis des einen der gekreuzig- 
ten Verbrecher fiir Jesus, von dem zuerst Le berichtet, ist ver- 
grébert; zur Strafe lassen die Juden ihm die Schenkel nicht zer- 
brechen (Joh 1931, aber anders gewandt), damit er unter Qualen 
sterbe. Jesus ist stumm beim Leiden, »weil er keinen Schmerz 
empfindet«; und sein letztes Wort lautet: Meine Kraft, meine Kraft, 
du hast mich verlassen, d. h. er bezeugt, daB die Gottheit sich vom 


1) Ich folge Wellhausen. *) Wir- und Ichberichte haben auch im 
Ebionitenevangelium gestanden; s. Th. Zahn, Das Evangelium des Petrus, Er- 
langen 1893 S.17. A. Harnack, Chronologie der altchristl. Liter. II 1 S. 627, — 
Im Protevangelium des Jakobus geht die Erzihlung c. 18 ganz unvermittelt in 
den Ich-Bericht des Joseph iiber. 
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Scheinleibe getrennt hat'. Als sein Leichnam die Erde berihrt, er- 
bebt sie (vgl. Act 431). Das jiidische Volk erkennt sein Unrecht 
und jammert aus Furcht vor dem Gericht?. Die von Pilatus er- 
betenen Wachter fihrt Petronius (der frihere anonyme Hauptmann 
hat hier einen Namen) an, Aelteste und Schriftgelehrte verstairken 
die Grabeswache. 

Das Petrusevangelium hat zuerst gewagt, den Moment der Auf- 
erstehung zu schildern*, Der Himmel ertént, zwei glanzende 
Manner (vgl. Le o. S. 281) kommen yom Himmel herab, der Stein 
walzt sich von selbst ab. Drei Manner steigen aus dem Grabe, 
zwei zum Himmel weisend, der mittelste sie noch tiberragend ‘, das 
Kreuz folgt zauberhaft nach. Vom Himmel (vgl. Joh 122s) tént die 
Frage: Hast du den Entschlafenen gepredigt? und vom Kreuze her 
wird sie bejaht. Der Himmel 6ffnet sich dann wieder, und eine 
Gestalt kommt herab und geht ins Grab ein. — Der Evangelist be- 
richtet genau den Eindruck der Vorginge auf die Soldaten; es 
kommt ihm darauf an, die Augenzeugenschaft zu betonen. Sie be- 
richten alles treu dem Pilatus, der sich ihrem Bekenntnis, daB er 
in Wahrheit Gottes Sohn war, anschlieBt. Die verstockten Syne- 
dristen bestimmen ihn, die Soldaten zum Schweigen zu verpflichten. 
Auch die Menge (0xA0<), die Joh 6fter zur Bezeugung aufbietet, hatte 
noch zum Ueberflu8 sich von der Versiegelung des Grabes tiber- 
zeugen miissen (§ 34). Ueberall herrscht das Interesse, das Wun- 
der zu erweisen und seine Heiden und Juden zur Anerkennung 
zwingende Macht zu betonen. 

Den Engel, der am folgenden Morgen den Frauen die Aufer- 
stehung mit den Worten »Er ist dahingegangen, von wo er gesandt 
wurde«® kiindet, hatte der Evangelist sich schon vorher vom 


1) Sdvantg ist hellenistische Bezeichnung der géttlichen Mittelwesen: Act 8 10 
vel. Le 619 517. Nach dem letzten Worte heifit es: xai cinwv a&veriody. Die 
géttliche Dynamis scheint aufgenommen zu werden. Im Akte der Auferstehung 
verbindet sie sich wohl wieder mit dem Scheinleibe, und darum tiberragt die 
Gestalt den Himmel. Aber auch der bestattete Leib wird 6 xbp.og genannt, und 
der bestattete (nicht der himmlische) Christus hat offenbar den Toten in der 
Unterwelt gepredigt. Der Evangelist hat seine Theologie und das von der 
Ueberlieferung Ueberkommene nicht in Einklang gebracht. *) Hier wird 
also der starke Hindruck des Sterbens Jesu auf die Juden berichtet, d. h. auf 
sie tibertragen, was die Synoptiker vom Hauptmann und den Wachtern (Le auch 
vom Volk) erzihlen. Ueber Parallelversionen s. Zahn 8. 45, Bauer S. 235. 
3) Aus der Erzahlung des Hebrierevangeliums vom Leichentuch (S. 293) laft 
sich nicht mit Sicherheit schliefien, daf} hier der Akt der Auferstehung geschil- 
dert war. 4) In der Himmelfahrt Jesajas (Hennecke, Apokryphen S. 295) 
tritt Jesus, auf den Schultern zweier Engel sitzend, aus dem Grabe hervor. 
5) Also findet eine Himmelfahrt zuerst vom Kreuze, dann vom Grabe aus 
statt. Die Worte des Engels anx7yAdsv éxet Sev a&neotdAy sind Joh 733 nachge- 
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Himmel herabgeholt. Der Engel meldet den Weibern nicht den- 
selben Auftrag wie bei Mc (o. S. 279). Er fordert sie auf, sich ins 
Grab zu biicken (der Zug ist aus Joh 205 iibertragen). Sie aber 
fliehen voll Furcht. Der Schlu8 des Mc ist benutzt, nur der Un- 
gehorsam gegen den Auftrag des Engels schon als auffallend empfun- 
den und darum mitsamt dem Auftrage gestrichen. Im folgenden 
Wirbericht und Ichbericht! wird die Betriibnis der Zwé6lfe ge- 
schildert. »Ich aber Simon Petrus und Andreas, mein Bruder, 
nahmen unsere Netze und gingen ans Meer; und bei uns war Levi, 
der Sohn des Alphaus, den der Herr . . . .«, hier bricht der Papyrus 
ab. So viel ist klar, daB& eine galiléische Erscheinung berichtet 
wurde. Aber sie findet nicht vor den Zwé6lfen statt, wie nach Mc 
zu erwarten wire. Die Erwihnung der Netze und des Meeres laBt 
auf eine dem Joh-Anhange dhnliche Geschichte, trotz der Abweichung 
der Namen, schlieBen. Da es sich um eine spatere Zutat bei Joh 
handelt, wire Benutzung des Petrusevangeliums denkbar. Ich halte 
das umgekehrte Verhaltnis fiir viel wahrscheinlicher, weil § 57 ff. 
Mc-Schlu8 und Joh-Anhang (oder ein ihm 4hnliches Stiick) ganz 
unvermittelt auf einander prallen. Die Jiinger nehmen die Netze 
und gehen zum Meere, als wenn sie in Kapernaum wohnten. Oder 
haben sie die Netze auf der letzten Reise Jesu mit sich gefthrt? 
Der unbegreiflich abrupte Uebergang ” erklart sich aus mechanischer 
Aneinanderschiebung des Mc und Joh und entspricht der seltsamen 
Arbeitsweise des Autors *. Gesetzt es hatte einst ein uns verlorenes 
SchluBkapitel des Me gegeben, so hatte darin erzihlt sein miissen, 
wie die Jinger (wohlgemerkt die Zwélf) von Jerusalem nach Galilda 
und zum See kamen. Aber Mc hat wirklich mit 168 geschlossen, 
und der Verfasser des Petrusevangeliums hat auch hier keine hinter 
unsern Mc-Text fithrende Kunde gehabt. Er hat hier die jiingste 
und modernste Quelle, Joh, benutzt. Alle Versuche, aus dem Joh- 
Anhang und dem Petrusevangelium einen verlorenen Mc-SchluB zu 
rekonstruieren, sind vdllig haltlos*. Das Petrusevangelium hat keine 
andere Quellen als unsere kanonischen Evangelien gehabt; nirgends 
haben wir einen Grund, unabhangige Traditionen zu suchen®. Der 
Autor hat mit einem gewissen Raffinement sich die Varianten der 


bildet; sie kehren bei Aphraates wieder (Zahn S. 65, s. auch Hennecke S, 43 
Z. 24). *) Auch K. 7 erzihlt Petrus von sich in 1. Person, von den ge- 
meinsamen Erlebnissen der Jiinger in 1. Plur. *) Er hat Analogieen 
bei Joh, z. B. 61. *) Zahn hat die ungeschickte Kontamination vortreff- 
lich aufgewiesen; meine Inhaltsangabe hat dfter glitten mtissen, um den Sinn 
des Autors klarer wiederzugeben, als es ihm gelungen ist. *) Die von 
Paulus bezeugte erste Erscheinung vor Petrus kann erst recht hier nicht ge- 
funden werden, da die Erscheinung bei Joh wie bei Petrus mehr Zeugen hat. 
*) Zahn hat das im einzelnen véllig iiberzeugend dargelegt. 
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Evangelien zusammengesucht, aber er hat aus der Kompilation nicht 
eine Evangelienharmonie, sondern ein Evangelium geschaffen, das 
Neues und Eigenes geben will; dieser Anspruch, Besseres geben zu 
wollen, kommt schon darin zum Ausdruck, daf Petrus berichtet. 
Abhangigkeit von der Tradition und vdllig freie novellistische Be- 
arbeitung in der Art der Griechen stehen in seltsamem Kontrast. 
Die Synoptiker waren nicht nach dem Geschmack dieses Evangelisten. 
Thre Motive hat er oft vergrébert oder durch eigene Erfindungen 
iiberboten. Auf starke Sensationen hat er es abgesehen. Das Mirakel- 
hafte wird gesteigert. Die Szene ist reicher ausgeschmiickt, die 
Nebenpersonen des Dramas dringen sich vor. Die Psychologie 
interessiert ihn. Vor allem aber soll die Geschichte Trager der 
christologischen Spekulationen werden. Er sucht absichtlich den 
engen Anschlu8 an die fritheren Evangelien, damit das scheinbar 
alte Evangelium seiner Theologie eine Autoritat verleihe!, und so 
ist auch sein Evangelium in gottesdienstlichen Gebrauch gekommen 
wie das Hebrierevangelium. Beide werden noch im Anfang der 
uppig aufsprieBenden Evangelienproduktion stehen, deren reiche 
Entfaltung nach allen uns bekannten Tatsachen erst um die Wende 
des I zum II Jahrhundert einsetzt. 

Die neuen Motive des Petrusevangeliums kehren, von ihm be- 
einflu8t oder unabhangig, auch sonst wieder’. Die Haltung des 
Pilatus hat die Phantasie viel beschaftigt. Die Umbildung der 
Tradition zugunsten des Pilatus, die wir von Mc zu Mt, Le zu Joh 
und zum Petrusevangelium beobachten kénnen *, setzt sich fort. 
Schon Justin weif von ProzeBakten des Pilatus, Tertullian von einem 
Bericht des Pilatus an Tiberius. Solchen Bericht haben wir noch 
in mehreren Fassungen und aus spater Zeit Akten in mehreren Re- 
zensionen. Nachdem Pilatus in immer giinstigerem Lichte gezeich- 
net und zum Zeugen der Unschuld Jesu gemacht war, war es nur 
noch ein weiterer Schritt in derselben Richtung, wenn authentische 
Dokumente des Pilatus produziert wurden. 

Die Tendenzen des Synkretismus und Gnostizismus werden mit 
dem Evangelienstoff verbunden. Im Aegypterevangelium wird Ehe 
und geschlechtlicher Verkehr verworfen. Das bittere Kraut (der 
Ebe) soll man nicht essen. Der Heiland sagt: Ich bin gekommen, 
die Werke des Weiblichen aufzulésen. Das Reich Gottes wird er- 
scheinen, wenn die Weiber nicht mehr gebéren, wenn ihr den An- 


*) Marcion sollte man auch im weiteren Zusammenhang der Evangelien- 
Produktion betrachten; er hat ahnlich gearbeitet, nur tritt bei ihm das dogma- 
tische Interesse stirker hervor, das novellistische zuriick. Auch seine Reste 
gehéren in die Sammlungen der ,,Apokrypha*. 2) S. o. S. 295, Zahn S. 57 ff., 
Bauer 8S. 184 ff. 8) S. Hennecke, Handbuch S. 143 ff., Bauer S. 187 ff. 
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zug der Scham auszieht' und die zwei eins werden und das Mann- 
liche mit dem Weiblichen (eins wird), weder Mannliches noch Weib- 
liches 2. Diese spérlichen Sitze, Beispiele neuer Produktion von 
Herrenspriichen, verdanken wir der Polemik des Alexandriners 
Clemens gegen die Enkratiten, die dies Evangelium benutzten. Diese 
zufallig erhaltenen Reste schlieSen keineswegs aus, daf im tbrigen 
auch dies Evangelium in nachster Beziehung zu den kanonischen 
stand *. 

Eine verwandte asketische Richtung tritt in dem einzigen Bruch- 
stiick des Philippusevangeliums hervor. Es ist eine Beschworungs- 
formel, die der Herr offenbart hat, damit man wisse, was die Seele 
beim Aufstieg zum Himmel reden und wie sie jeder der oberen 
Krafte antworten soll. »Ich habe mich erkannt und mich von allen 
Seiten gesammelt und habe dem Archon keine Kinder erzeugt, son- 
dern seine Wurzeln ausgerottet und die zerstreuten Glieder ge- 
sammelt (Joh 1152); denn ich gehére zu denen von oben (Joh 8 23)«. 
Solche Beschwérungen, die der Seele auf die Himmelsreise mitge- 
geben werden, waren in den heidnischen und gnostischen Religionen, 
sogar in der Grof&kirche verbreitet (o. S. 157. 170 ff.). — Im folgen- 
den werden noch die Schwierigkeiten geschildert, die die Seele, die 
einen Sohn erzeugt hat, bei der Himmelfahrt zu bestehen hat. — 
Im koptischen Marienevangelium * tréstet Maria die Jiinger mit einer 
Offenbarung des Herrn, der ihr die Wanderungen der Seele durch 
die sieben Planetenmachte geschildert hat. Es entspinnt sich ein 
sehr lebendiger Dialog. Maria muB erst den Unglauben der Jiinger 
tiberwinden °, ehe sie zur Predigt ausziehen. — Ganz gnostisch klingt 
eine Offenbarung (des himmlischen Menschen) im Eva-Evangelium: 
»Ich bin du und du bist ich, und wo immer du bist, da bin ich 
und bin in alle gesiet, und woher du auch willst, sammelst du 


1) Stay tO tijg aioyxdvyg Evdvji.m matyjoyte. Oxyrhynchus-Pap. Nr. 655 (Klostermann 

Il S. 20) erhalten die Jiinger (im Aegypterev. Salome) auf die Frage nach sei- 
ner Offenbarung vom Herrn die Antwort: Stay éxdsons0e xai py aloyvvdijte. Gno- 
stisch ist auch schon vorher, trotz des synoptischen Zusammenhanges, das Ver- 
sprechen gemeint: abtdg Sthoer Systy td Evdvna Spay (0. S. 172%); vgl. Apoc 1615. 
*) Die Parallelen bei Klostermann II 12 und o. S. 184', wo gezeigt ist, daf 
Anschauung und Formulierung sich auch in der heidnischen Mystik findet. Fiir 
ae literarische Form ist charakteristisch das Hervurtreten der Salome (yg. 
S. 293°. 297, Bauer S. 449), die auch im Protevangelium des Thomas eine Rolle 
spielt, und die auch sonst in den spiteren Evangelien nachweisbare Vorliebe 


fiir lebhaft bewegten Dialog (Joh). *) Diese Vermutung wird auch bekraftigt 
durch die Haltung des in Anm. 1 zitierten verwandten Oxyrh.- bienerientes: 
*) Hennecke S. 43. *) Der Verfasser will natiirlich dem Unglauben seiner 


Leser dieser neuen Offenbarung gegeniiber entgegentreten. In der Himmelfahrt 
Jesaias K. 3 wird Jesu Abstieg aus dem 7. Himmel und sein Aufstieg in ihn 
erwahnt, vgl. o. S. 178. 
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mich; wenn du aber mich sammelst, sammelst du dich selbst !«. 
Hier 14ft sich noch eine offenbar verbreitete Formel der unio mystica 
nachweisen. In zwei aus Papyri bekannten Gebeten? heift es: 
ob yap éym xat ey ob*td adv Gvowa eudv xual td éndv adv und od yap 
et ey xal éy@ od. Aber jeder erinnert sich auch an dhnliche Klange 
bei Joh, wenn er das Wechselverhiltnis von Vater und Sohn, von 
Glaubigen und Christus oder Gott beschreibt (z. B. 6 56 10 14. 15 
17 93). 

Ich glaube nicht, da8B man bei irgend einem dieser neuen und 
der herrenlosen Jesuworte, die sich aus den Papyri stark vermehrt 
haben, hinter die Synoptiker blicken und eine ihnen gleichwertige 
Tradition erkennen kénne. In den Logia des Oxyrhynchos-Pap. 1 
(Klostermann II S. 16) sind unter Spriiche der synoptischen die 
neuen gnostischen Kernworte gemischt, darunter eins, das Jesu 
Wesen pantheistisch faBt (4)* und ein anderes, das mit einem in 
der heidnischen Predigt haufigen Bilde die unverstandige Menge 
trunken nennt?# (3, zugleich wohl Anklang an Joh-Prolog). Schein- 
bar taucht hier wie in anderen neuen Papyrus-Logia die urspriing- 
liche Form der mit einem éye: “Iysots (ahnlich Mc o. S. 272) lose 
verknipften Spriiche wieder auf, und dieser Schein hat zu manchen 
voreiligen Schliissen gefiihrt. Die Verfasser der Logia kennen die 
Redeweise Jesu, die sie nachbilden, aus keinen anderen Quellen als 
wir. Sie reihen die Worte apophthegmatisch an einander, weil die 
knappe, nur andeutende und Ratsel aufgebende Spruchform ‘fir 
religidse Offenbarungen der Zeit besonders geeignet schien. 

Auch Apollonios von Tyana hatte fiir solche Redeweise eine 
Vorliebe *°. Fir die Neigung, die eigenen Anschauungen in Worte 
Jesu umzusetzen, ist charakteristisch das durch die kleinasiatischen 
Presbyter vermittelte Zeugnis des Apostels Johannes tiber eine apo- 
kalyptische Offenbarung des Herrn®. In dieser Schilderung der 
herrlichen Zukunft mit der wunderbaren Fruchtbarkeit der Wein- 


1) Ganz aébnlich klingt das eben zitierte Philippus-Bruchstiick. 2) A. Diete- 
rich, Mithrasliturgie S. 97, vgl. R. Reitzenstein, Mysterienreligionen S. 31. 106. 
3) §. R. Reitzenstein, Z. fiir neutest. Wiss. VII 203. |) o.0Z.8 >. Hlerme- 
tis Poimandres I 27, VII 1 Parthey. 5) §. die Charakteristik bei Philo- 
strat I 17 und Jesu Gebete und Reden in den Acta Ioannis (u. K. XII), z. B. 
enood LOL 6) Klostermann III S. 7, Bauer S. 403. Die wunderbare Frucht- 
barkeit wird ahnlich geschildert in Lukians Wunderstadt (Verae hist. II 13); 
die wunderbaren Stimmen Apul. Met. V 2 lassen sich mit der Rede der Trauben 
bei Irenius vergleichen. Ueber den Frieden im Tierreich s. Lietzmann, Der 
Weltheiland S. 40. Ich will aber, da solche Vorstellungen bei verschiedenen 
Vélkern verbreitet sind (Rohde, Roman S. 206 ff), nicht bestimmt griechischen 
BKinflu®B behaupten; das Hauptmotiv der Fruchtbarkeit ist in der Apokalypse 
des Baruch 29 ahnlich ausgefihrt. 
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stocke und des friedvollen Zusammenlebens von Tieren und Men- 
schen kehren weitverbreitete volkstiimliche Vorstellungen vom gol- 
denen Zeitalter und vom Marchenlande wieder. — Dann setzt ein 
Gespriich ein: Der unglaubige Judas fragt: Wie kann Gott solche 
Fruchtbarkeit hervorbringen? und erhalt die Antwort: Schauen wer- 
den es, die dort hineinkommen. 

Die Konkurrenz mit den kirchlichen Evangelien hért mit der 
Durchsetzung ihrer kanonischen Autoritét auf, aber die Schrift- 
stellerei erlischt damit auf diesem Gebiete nicht, sie schlagt nur 
eine andere Richtung ein. Mit der Ueberlieferung der Alteren Evan- 
gelien schaltet man nicht mehr so frei wie friiher, aber die Phanta- 
sie beschiaftigt sich damit, die Liicken, die sie gelassen hat, zu 
stopfen, und gewinnt so ein freies Feld, wo sie sich ohne Ansto8 
tummeln kann. Die Kindheitsgeschichte Jesu wurde so mit Fabeln, 
die eine lockere Reihe von xedééerg bilden, ausgefiillt. Manches ist 
frei erfunden, anderes scheint aus novellistischen und marchenhaften 
Geschichten tibertragen?. Auch in den Heiligengeschichten (z. B. 
Martins) beobachten wir einen ahnlichen ProzeB: Die zuverlassigeren 
Aufzeichnungen der Augenzeugen werden verdraingt durch Samm- 
lungen von Mirakeln, die mit gré8ter Willkiir dem Orts- oder 
Nationalheiligen zugeschrieben werden, dessen geschichtliches Bild 
verblaBt und nach dem Geschmacke der spiteren Zeit idealisiert 
wird. 

Das Geheimnis der Geburt, dessen Schleier die zu Mt und Le 
nachgewachsenen Geschichten zu liften begonnen hatten, wird mit 
tappischer Hand enthillt, und geschmacklose Apologetik schafft 
auch hier einen Zeugenapparat, in dem sogar die Hebamme nicht 
fehlt. Eine Kindheitsgeschichte der Maria wachst nach. Die Hdllen- 
fahrt Jesu, die schon in mehreren neutestamentlichen Schriften vor- 
ausgesetzt ist, wird in ihrem Zweck und ihren Wirkungen in 
immer reicheren Ziigen dargestellt?. Die Zwischenzeit zwischen 
Auferstehung und Himmelfahrt wird mit geheimnisvollen Offen- 
barungen ausgefillt. Das Fortleben vieler Traditionen der apo- 
kryphen Evangelien, die von den kirchlichen Schriftstellern, trotz- 
dem sie im NT nicht bezeugt sind, weitergegeben werden, ihr ge- 
legentliches Eindringen in die kanonischen Evangelien zeigt, wie 
starke Wirkungen sie auch noch nach ihrer Verwerfung durch die 


) S. W. Bauer S. 87 ff. Zur Geschichte von den aus Lehm gebildeten 
Sperlingen (Thomasey. K. 2) s. Abt, Religionsgesch. Versuche IV 2 S. 173. Die 
Geschichte vom zerbrochenen Kruge (K. 11) erinnert, freilich nur am Anfang, 
an eins der epidaurischen Wunder (Dittenberger, Sylloge 802, 79 ff.). Auch die 
buddhistische Legende bietet auffallende Parallelen (Bauer S. 96), 2) O. S. 295 
Bauer S. 246 ff. . 
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Kirche ausgetibt haben. Die mit den kanonischen gar nicht kon- 
kurrierenden Schriften sind vielfach, von gnostischen Auswiichsen 
befreit, als erbauliche Unterhaltungslektiire auch in der Gro8kirche 
verbreitet worden. 

Die Produktion evangelischer Schriften des II Jahrhundert er- 
scheint, an den seit der Festlegung des Kanons geltenden Mafstaben 
gemessen, nur zu leicht als Ausartung und Abnormitaél. Aber man 
kann in der Bildung des Kanons einen groBen Segen fiir die Er- 
haltung der altesten Ueberlieferung sehen und dennoch die Tatsache 
anerkennen, dafi die Linien der Entwickelung, die von Me zu Mt Le 
fahren, in den Alteren apokryphen Evangelien nur in verschiedener 
Art sich fortsetzen. Und zum viergestaltigen Evangelium gehort 
auch Joh, und die Bedingungen der Entstehung dieses Evangeliums 
werden durch den allgemeinen ProzeB der Entwickelung verstaind- 
licher. 

Der Rahmen der Erzahlung ist sehr verschieden von dem der 
Synoptiker. Wenn auch die Grundschrift wahrscheinlich das Hin- 
und Herreisen zwischen Galilaa und Jerusalem nicht kannte und 
durch eine straffere Disposition und planvolleren Aufbau ausge- 
zeichnet war', der Unterschied des Joh vom 4lteren Typus war 
schon durch sie geschaffen, daf Judaéa der Hauptschauplatz der 
Wirksamkeit Jesu. war und sein Aufenthalt in Jerusalem einen er- 
heblich langeren Zeitraum umspannte. Aber auch der Inhalt des 
Rahmens hat sich gewandelt. Ein Dreifaches ist hier zu bemerken. 
Der gr6Bte Teil des Alteren Stoffes ist tibergangen. Die wenigen 
Geschichten, die benutzt sind, sind mit gréSter Freiheit umgestaltet. 
Dazu kommt ein drittes Moment, das verbietet, den weiten Abstand 
des Joh von der Alteren evangelischen Ueberlieferung etwa aus un- 
genauer Kenntnis zu erklaren: Die Bekanntschaft mit den Synoptikern 
darf nicht bemessen werden nach der Zahl der Sticke, die im 
AnschluB an sie, wenn auch frei, reproduziert werden. Dab sie 


1) Fir meinen Zweck handelt es sich um Charakteristik des Evangeliums 
in seiner jetzigen Gestalt. Aber Wellhausen und Schwartz haben mich iiber- 
zeugt, dafi Grundschrift und Bearbeitung zu scheiden sind, wenn sich auch 
einzelne Anstéfe anders beurteilen lassen und die sehr lehrreichen Rekonstruk- 
tionsversuche hypothetisch bleiben. Meine Untersuchung der Erzahlungstechnik 
scheint mir neue Griinde fiir die Scheidung zu ergeben. Der gleichmifige Be- 
weisapparat und der Wunderbegriff, die ich in verschiedenen Stiicken nachge- 
wiesen habe, gehért solchen Partieen an, die schon aus anderen Griinden der 
Grundschrift abgesprochen sind; ich habe ihn auch bei Wundergeschichten des 
Phlegon als sekundar ausscheiden kénnen (De fabellis S. 5 ff.). Dai ich beim 
Bearbeiter mehrfach mehr Absicht und Ueberlegung, weniger Verwirrung finde 
als Wellhausen und Schwartz, kann jeden die Vergleichung lehren. Es scheint 
mir eine lohnende Aufgabe, seine sehr berechnete, wenn auch gewif nicht ge- 
schmackyolle Technik genauer zu untersuchen. 
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weit dariiber hinausgeht und eine sehr intime ist, ergibt sich aus 
vielen Anklingen an Jesusworte und aus gelegentlicher Benutzung 
ihrer Motive. 

Schwartz! findet mit Recht einen charakteristischen Unterschied 
des Joh von den »autonomen< Evangelien darin, daB er oft die vor 
ihm liegende Tradition als bekannt voraussetzt und, statt sie in 
seine Schrift aufzunehmen, den Leser sie auferhalb suchen 1abt. 
Die Taufe Jesu wird nicht erzihlt, aber in der Rede des Taufers 1 52 
vorausgesetzt. 140 wird Andreas den Lesern als Bruder des Simon 
Petrus vorgestellt, obgleich dieser noch garnicht aufgetreten ist; es 
wird vorausgesetzt, daf jeder Leser den Petrus kennt (ahnlich 11 1. 2). 
Der Hauptakt des letzten Mahles Jesu ist ersetzt durch die Fub- 
waschung; aber die symbolische (65s) Deutung der Speisung der 
Fiinftausend beweist, daB die Eucharistie natiirlich als bekannt 
vorausgesetzt ist ”. 

Die Abweichungen von den Synoptikern sind aus schriftstelleri- 
scher Reflexion und bewufter Berechnung hervorgegangen. Der 
Verfasser hatte nicht die harmlose Absicht, ein neues Evangelium 
neben andere kirchliche zu stellen; er wollte den andern den Rang 
ablaufen. Der Alteste Streit tiber Joh dreht sich nicht darum, ob 
dies Evangelium zugelassen werden diirfe, sondern um das Dilemma: 
Synopliker oder Joh*. Die kirchlichen Gegner im II Jahrh. gehen 
von der Voraussetzung aus, daB Joh das ganze Evangelium mit- 
teilen wolle. Sie decken scharfsinnig die Auslassungen synoptischer 
Traditionen und die Widerspriiche gegen diese auf und verwerfen 
deswegen Joh. Die Freunde des Joh entdecken seine besonderen 
Vorziige und erheben ihn sogar tiber die andern Evangelisten. Erst 
etwas spater ist die Erginzungstheorie aus dem Bediirfnis der Har- 
monistik heraus erfunden worden. Aber die Vorstellung, daB Joh 
die Lektiire der drei andern Evangelien voraussetze und nur ein 
Supplement geben wolle, widerstreitet den Entstehungsbedingungen 
der Schrift und dem alten Begriffe des Evangeliums (S: 258 f.). 

Dab Joh das Alte durch etwas Neues ersetzen will *, lehrt auch 
die Analyse. An der Bearbeitung einzelner Geschichten haben wir 
schon seine Tendenzen kennen gelernt. Die Motive der Steigerung 
des Wunders und der starken Bezeugung seiner Realitat erklarten 

1) Gottinger Nachrichten 1908 S. 124. 515. 525. *) Hs ist bemer- 
kenswert, daf} die Katakombenbilder vor dem III Jahrhundert mehrfach das 
Abendmahl unter der Form der Speisung der 5000 darstellen, und auch die 
Darstellung alttestamentlicher Historien in allegorischer Auffassung auf jenen 
Bildern lat sich mit der Symbolistik des Joh vergleichen. Vgl. Lietzmann, 
Internationale Wochenschr. 1911 Sp. 488 ff. *) Schwartz (0. S. 260!) S. 30 ff. 


*) Mitunter meint man aus den Korrekturen fast Polemik gegen die Vorgiinger 
herauszuhéren: 324 1917 454 Schwartz, Gott. Nachr. 1907 S. 359, 1908 S. 510, 
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die neue Gestalt, die er den Geschichten vom Hauptmann und vom 
Wandeln auf dem Meer gegeben hat (S. 276), auch die Umbildung 
und den Zuwachs der Geschichten von Erscheinungen des Aufer- 
standenen; daneben trat das Interesse hervor, neue Personen zur 
Geltung zu bringen (K. 20 der Lieblingsjiinger und Thomas), und 
im Anhange K. 21 lernten wir eine kihne Umdichtung der Le-Er- 
zihlung vom Fischzug kennen (S. 282). Die ganz neuen Zige der 
Geschichte von der Salbung erklarten sich durchaus aus der Absicht 
des Autors, nicht aus Benutzung irgend einer Nebeniberlieferung. — 
Auch die Geschichte der Speisung der Finftausend (Joh 6, vel. 
o. S. 265) ist fiir die Arbeitsweise dieses Evangelisten lehrreich. Ich 
beschranke mich auf die Aenderungen, die von bestimmter Absicht 
eingegeben sind. Erdéffnet wird die Geschichte mit einem Dialoge, 
der wie an andern Stellen von Joh frei gebildet ist (s. u.). Die 
sorgenvolle Frage nach der Nahrung wird Jesus in den Mund ge- 
legt. Ganz aus seinem Eigenen fiigt Joh hinzu, daB er damit nur 
die Jiinger versuchen will; eine wirkliche Ratlosigkeit wirde ganz 
den johanneischen Vorstellungen von Jesu Allmacht widerstreben. 
Als Beweis der G6ttlichkeit ist das Wunder hier berichtet, und den 
Eindruck gibt 615 mit dem neuen Zuge wieder, daB die Leute ihn 
zum K6énige machen wollen. Mit dieser Abzweckung steht im Ein- 
klang, da8 das Motiv des Mitleides aus der Quelle (Mc 63:) nicht 
tibernommen wird. — Aus dieser in einzelnen Fallen noch sicher 
nachweisbaren Freiheit in der Benutzung der Vorlagen ergibt sich 
eine gewisse Wahrscheinlichkeit, da8 auch scheinbar ganz neue Ztige 
oder Geschichten sich als Ausdichtung synoptischer Motive ver- 
stehen lassen'. Die FuBwaschung kann herausgewachsen sein aus 
Le 2227 (vgl. auch 1237), wo Jesus beim letzten Mahle von der 
Pflicht des Dienens spricht und sich als Vorbild der Diakonie hin- 
stellt. Nikodemus kann nach dem Bilde des Schriftgelehrien Mc 12 2s ff. 
gezeichnet sein. Etwas klarer sind noch die Entstehungsbedingungen 
mancher Wundergeschichten. 

Die Heilung des Kranken am Teiche (K. 5) ist abgesehen vom 
verinderten Schauplatz so weit Mc 31-6 (Heilung der gelahmten 
Hand) analog, als an beiden Stellen die Heilung Anla8 zu einem 
Streite uber Sabbatheiligung und zur Verfolgung durch die Juden 
(Mc 36 Joh 51s) gibt. Neu hinzugekommen ist die ratselhafte ° 
Lokalisierung 52, die fir den Zusammenhang gar nichts ausgibt 
und zuriickgehen kénnte auf eine ganz helerogene Geschichte von 
der Wunderwirkung einer Heilquelle. Ferner hat eine Kontamina- 


ay Daf auch die Beriihrungen von Joh 151 Act 756, Joh 18 22 Act 232 schwer- 
lich zufallig sind, ist schon 6fter bemerkt worden, vgl. auch Joh 1 19—27 Act 13 25. 
*) Schwartz, Gott. Nachr. 1908. S. 152 ff. 
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tion mit Mc 21—12 (Heilung des Paralytischen) stattgefunden: Durch 
dieselben Worte vollzieht sich die Heilung (Mc 211 Joh 5s): Auf, 
nimm dein Bett und wandle. Die Siindenvergebung, die bei Mc 
vorangeht, la8t Joh erst auf die Heilung folgen}. Der AnlaB zum 
Streit tiber die Sabbatheiligung entspricht nicht Mc 2, wo die 
Gegner die Sindenvergebung beanstanden, eher Mc 38, wo die Heilung 
als Sabbatschindung Jesus vorgeworfen wird; aber eine starke Modi- 
fikation ergibt sich teils aus dem Einflusse von Me 2 (vgl. Joh 514), 
teils daraus, daf dem Autor bei seiner Lokalisierung wohl die An- 
wesenheit der Gegner bei dem Wunder unpassend schien. Jesus 
selbst ist nach der Heilung entwichen. Der Vorwurf der Gegner 
richtet sich zunichst gegen den Geheilten, der am Sabbath das Bett 
triigt. Dann erst wird berichtet, daf die Juden Jesus wegen der 
Sabbatheilung verfolgten (516 Riickweis 7 22. 23) *. 

Auch die Heilung des Blindgeborenen (Joh 9) * scheint sich noch 
in ihre Elemente auflésen zu lassen. Das Heilverfahren ist das 
gleiche wie bei der Heilung des Blinden Mc 823. Neu ist die dann 
folgende Anweisung, sich im Teiche Siloam zu waschen; die hin- 
zugefiigte Etymologie von Siloam »Abgesandter« scheint auf Sym- 
bolik, also spate Erfindung zu deuten. Das einfithrende Gesprach 
tiber die Ursache der Blindheit wurzelt in der jiidischen und 9 34 
den Juden in den Mund gelegten Anschauung, dai Ungliick Strafe 
Gottes ist (vgl. Le 132—4). Der Autor betont zu Anfang schon, dab 
die Blindheit angeboren war, und lat es 920 von den Eltern be- 
zeugen. Dem entspricht, dai 55 die lange Dauer der Krankheit 
(38 Jahre) bemerkt wird. Es kommt dem Autor auch sonst darauf 
an, Jesu Wundertaten auBer jeden Vergleich zu stellen. Wenn Jesus 
als Zweck der Blindheit erklart, da seine géttliche Macht in der 
Heilung offenbar werden soll, so kehrt dieselbe Erklarung bei 
Lazarus’ Tode wieder. Das hangt mit der besonderen Auffassung 
der Wunder zusammen, die uns noch beschaftigen wird; das Motiv 
der Nothilfe ist ausgeschaltet, wie beim Wandeln auf dem Wasser 
(o. S. 276, vgl. S. 303). —- Alles was auf die Heilung folgt, ist dar- 
auf angelegt, eine sichere Beglaubigung fiir das Wunder zu schaffen *. 


1) Schwartz S. 1572, vgl. oben S. 276. *) Endlich folgt eine ganz 
abrupt eingefiihrte Ansprache an die Juden, die gar nicht aus dieser Situation 
hervorgewachsen ist, sondern die Le 1314 redenden Juden bekiimpft (Schwartz 
S. 155) und in Betrachtungen tiber das Verhiiltnis des Sohnes zum Vater iiber- 
geht. *) Sorglosigkeit der Erziihlung ist es, wenn 98 nachgetragen wird, 
daf} der Blinde Bettler ist (das ist an dieser Stelle wichtig; denn darum kennen 
ihn viele), 914 daf} es Sabbat war; auch das wird hier erst vermerkt, weil jetzt 
dadurch die Pharisier einen Anlafi haben, sich mit dem Falle zu beschiftigen (vgl. 
Keo) *) Auch darin gleicht K.9 dem K.5, dafi} der Heiland und der Geheilte 
sofort auseinander gebracht werden. Mir scheint, dai die Realitit des Wunders 
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Zuerst die Feststellung der Tatsache im Gesprich der Nachbarn 
und Bekannten mit dem Geheilten; dann die Verhandlung vor den 
Pharisdern, die teils wegen der Sabbatschindung Jesus verwerfen, 
teils auf Grund des Wunders fir ihn eintreten; Verhér der Eltern, 
die aus Furcht tber Jesus sich gar nicht d4uSern und nur wirkungs- 
voll die Blindheit und die Heilung kontrastieren; es soll hier vor 
allem die von den Feinden bezweifelte Identitat festgestellt werden. 
Endlich nochmaliges Verhér des Geheilten mit der Steigerung, da8 
jetzt die Bedeutung Jesu der Streitpunkt ist; der Geheilte selbst 
mu im Sinne des Autors das Fazit ziehen, da8B die Unvergleich- 
lichkeit des Wunders auf die Géttlichkeit seines Urhebers schlieBen 
14Bt. Wie in K. 5 folgt endlich ein Gesprach Jesu mit dem Ge- 
heilten, das seinen Glauben weckt; ebenso abrupt wie in K. 5 setzt 
dann eine Rede gegen die Juden ein. 

Der Kreis des Lazarus ist bei Joh aus Kombination synoptischer 
Traditionen und aus freier Erfindung ausgestaltet. Maria und Martha 
kennt er aus Le 1038—s2, dessen Charakteristik des Schwestern- 
paares Joh 11 und 12 noch nachwirkt. Da8 der Bruder Lazarus 
von ihm selbst hinzugefiigt ist, verrat*sich noch darin, daB dessen 
Verhaltnis zu den Schwestern 11. 12 gar keine Bedeutung hat. 
Wahrend Le tiber den Wohnsitz der Schwestern sich gar nicht 
4uBert, macht Joh Bethanien zur Heimat der Familie. Dabei kann 
die Geschichte von der Salbung mitgewirkt haben, die Joh mit Mc 
Mt nach Bethanien setzt und deren anonyme Heldin er mit jener 
Maria gleichsetzt (o. S. 278)'. Aber vor allem hat er die Erweckung 
des Lazarus nach Bethanien, wo Jesus sein Quartier hat, verlegt, 
weil sie als héchster Gipfel der Wundertiatigkeit und als (in der 
Grundschrift wohl deutlicher bezeichneter) Anlaf der Peripetie des 
Dramas gegen das Ende geriickt werden mufte. Wie der Name 
des Lazarus so stammt wohl das Motiv der ganzen Dichtung nur 
aus der Parabel vom reichen Mann und armen Lazarus, wo Abraham 
auf den Wunsch des Reichen, daB Lazarus auf die Erde geschickt 
werde, antwortet: Sie werden auch nicht glauben, wenn einer von 
den Toten aufersteht (Le 1631). Diese Grundlage der Dichtung 
k6énnte allzu schmal erscheinen; aber es la8t sich beweisen, da 
alles andere Beiwerk so fern von naiver und volkstiimlicher Tradi- 
dadurch stirker heryortreten soll, dafi der Geheilte nur seine Freude tiber die 
Heilung aufiert, das Interesse am Heiland dariiber vergifit. Hine Konsequenz 
davon, daf nicht vor dem Wunder schon der Glaube geweckt wird, ist, daf 
das beide Male im Epilog nachgeholt wird. Auch 517 und 94 sind parallel. 
Auch die Notiz, dafi es Sabbat ist, kehrt 914 wieder, wird aber wenig ausge- 
nutzt (916). 1) Die aufeinander folgenden Erzihlungen von der Erweckung 
des Lazarus und von der Salbung sollten durch Wiederkehr derselben Personen 
pragmatisch enger verkntipft werden. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen ‘Test. I, 2, 3. 20 
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tion ist, wie es unverkennbar die sonst bei Joh nachweisbare Er- 
zihlungstechnik und seine Tendenzen erkennen labt’. Alles ist hier 
vom Zwecke einer jeden Zweifel ausschlieBenden Beglaubigung des 
Wunders beherrscht. Als Jesus von der Krankheit des Lazarus 
hort, weif er, daB sie zur Offenbarung der géttlichen Herrlichkeit 
bestimmt ist (114 vgl. 11.40); darum eilt er nicht zur Hilfe, sondern 
wartet zwei Tage. Dann teilt er den Jiingern Lazarus’ Tod mit’, 
von dem er auf wunderbare Weise Kenntnis hat, und freut sich 
um ihretwillen, daB er ihn nicht durch seine Anwesenheit gehindert 
hat. Martha und Maria duBern im Gesprache mit Jesus die Ueber- 
zeugung, daf sein friiheres Erscheinen Lazarus gerettet hatte. Nur 
so weit reicht ihr Glauben nicht, da8 sie ihm die Auferweckung des 
Toten zutrauen. Marthas und der jerusalemischen Juden Klagen 
schon erweckt (als Zeichen fehlenden Glaubens) den Zorn Jesu. 
DaB die Juden aus Jerusalem zugegen sind, ist auffallig. Sie sind 
herbeigezogen, weil der Autor durch die Auferweckung des Lazarus 
den Konflikt mit der jiidischen Behérde sich verscharfen 1a8t und 
weil er auch an das Zeugnis der Gegner fiir die Realitét des Wun- 
ders appellieren will (vgl. 1217, 0. S. 295). Geflissentlich wird be- 
tont, daS8 Lazarus schon den vierten Tag im Grabe liegt, ja dab 
von der Leiche schon der Verwesungsgeruch ausgeht (1117. 39). Der 
Tote erscheint, die FiBe und Hande mit Binden umwickelt, das 
Gesicht mit dem Schweiftuch verhiillt. 

Alle Momente der Darstellung sind darauf berechnet, das Wun- 
der aufs Héchste zu steigern — die beiden Totenerweckungen der 
Synoptiker sollen offenbar tiberboten werden — und jeden Zweifel 
an der Tatsache zu tiberwinden. Jesu BewuBtsein seiner Allmacht, 
seine zweimalige programmatische Anktindigung der Tat, sein wun- 
derbares Wissen um den Tod des Freundes, auch der selbstver- 
standliche Glaube der Schwestern und sogar der Feinde, daB Jesu 
Anwesenheit den Kranken gesund gemacht hatte, all das soll die 
Erwartung aufs Héchste steigern. Das Gebet Jesu ist keine Bitte 
um Auferweckung, sondern Dank fiir die Erhérung, und er ver- 
sichert noch, daf er nur zum Zeugnis fiir die umstehende Menge 
bete und es eigentlich gar nicht nétig habe*®. Und auf das Wun- 


*) Wellhausen (vgl. Schwartz S. 166 f.) hat aus den Inkonzinnititen wahr- 
scheinlich gemacht, dafi die Geschichte in der Grundschrift eine viel einfachere 
Gestalt hatte. Dann verteilt sich die Arbeit auf Autor und Bearbeiter; auch 
die erste Gestalt ist nicht volkstiimliche Tradition. Der ganze Zeugenapparat 
wire erst in der Bearbeitung hinzugekommen, ganz wie in dem Phlegontext, 
den Goethe fiir die Braut von Korinth benutzte; s. Wendland, De fabellis 
antiquis, Géttingen 1911 S. 6 ff. *) 11 u—13 beruht auf Mc 53». 
*) Auch 1230 gilt das Himmelszeugnis nur den Jiingern, er selbst hitte es 
nicht nétig. 
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der folgt nichts als die Anweisung Jesu: Bindet ihn los und laBt 
ihn gehen. Es ist als wenn alles natiirliche menschliche Empfinden 
erstickt sei’. Der Erzahler verliert, nachdem er den Beweis der 
Herrlichkeit berichtet hat, das Interesse am Fortgang der Handlung. 
Aber mit der massiven Materialisierung des Wunders verbindet sich 
das Interesse an der symbolischen Ausdeutung (S. 3022). Jesus nennt 
sich schon 11 25.26 die Auferstehung und das Leben und versichert, . 
da8 jeder, der an ihn glaubt, den Tod wtiberwunden habe. Der 
scheinbare Widerspruch, da der Evangelist trotzdem auf Tatsdch- 
lichkeit und Beglaubigung des Wunders das gréfte Gewicht legt 2, 
es keineswegs symbolisch versteht, ist nicht fortzudeuten. — Die 
heidnischen Wundersammlungen seiner Zeit, die auch den bdésen 
Unglauben zwingend widerlegen wollen, legen auch auf den Zeugen- 
apparat groBen Wert. »Die Wundertatigkeit Jesu wird zu einzelnen 
scharf herausgehobenen apetat teod, ,Heldentaten des Gottes’, um 
antik zu reden, kondensiert: sie werden gezahlt, wenigstens am An- 
fang (2 11 454)« 3. Daneben ist 6fter die Rede von den vielen Zeichen; 
und die Wendungen der Nachtrage, die die Auslese aus einer un- 
erschépflichen Fiille betonen (2030 2125), kehren in antiken Bio- 
graphien von Wundermannern wieder *¢. 

Wenn auch Joh eine héhere Stufe des Glaubens kennt, die der 
Zeichen nicht bedarf (103s 1411 448), berichtet er doch, wie er oft 
hervorhebt, die Wunder als Zeichen der Majestat, damit sie Glauben 
wecken. Die synoptischen Wunder sind zu Schauwundern gewor- 
den, zu Beweisen der gottlichen Natur. Es sind nicht auSergewéhn- 
liche Akte, sondern natirliche Kundgebungen der Jesus bestandig 
zur Verfiigung stehenden Gotteskraft. Jesus steht tiber den Be- 
dingungen des natiirlichen Daseins. Zweimal weichen die Hascher 
vor ihm zuriick, freiwillig gibt er sich in ihre Hande (187. s)*. Er 


1) Wellhausen S. 52. Nur 1135 bricht im Weinen Jesu einmal das natiir- 
liche Geftihl inkonsequenter Weise durch, nach W. ein Rudiment der 4lteren 
Fassung. 2) Auch in der Hochzeit zu Kana (K. 2) finden wir die 
schon défter beobachtete Technik. Jesus erfiillt, wie K. 11 den Wunsch der 
Schwestern, so hier den der Mutter zunachst nicht (vgl. 73ff.). Hr muf stets 
aus eigener Initiative handeln (o. S. 276). — Die Mutter kennt schon seine 
Wunderkraft, wie K. 11 die Schwestern. — Die Aufwiarter sind die Zeugen des 
Wunders. Der Tafelmeister darf von der Herkunft des Weines nichts wissen, 
so wirkt seine Ueberraschung um so beweiskraftiger. Mit der Dokumentierung 
der Wundertat ist das Interesse des Erzihlers an der Geschichte erloschen: er 
bricht fiir unser Gefiihl vor dem Ende ab. 8) Schwartz S. 121 vel. 516. 
Ueber diesen Begriff der dpetat s. Dittenbergers Sylloge 784. 807, 5 mit den 
Anmerkungen; R. Reitzenstein, Hellenistische Wundererzahlungen ; A. Deitf- 
mann, Bibelstudien S. 80 ff. 4) O. Weinreich, Religionsgeschichtliche Ver- 
suche VIII 1 S. 199f., Bauer S. 364. 5) In dieselbe Richtung weist wohl 
die wunderbare Rettung 745 820.59 10 ff. Ein ahnliches Motiv Le 429. 30. 

20* 
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nimmt sein Leben auf und legt es nieder, wie er will (1017. 18 vgl. 
133 1911). Der Verrat des Judas wire unbegreiflich, wenn Jesus 
ihn nicht von Anfang an vorausgewubt hatte (6 4 ff. 1310. 13 ff. 17 12 
184). Die Passion wird nicht als Leiden empfunden. Der Tod ist 
ja zugleich Erhédhung und Verherrlichung, und die menschlichen 
Ziige des Leidens, Gethsemane und das letzte Kreuzeswort (vgl. 
S. 294), miissen in diesem Bilde fehlen. Die Geschichte von der 
Versuchung ist tibergangen. Die Frage, woher Brot nehmen, kann 
natirlich nicht ernst gemeint sein; sie stellt nur die Jinger auf die 
Probe (66). Er wei8 alles und durchschaut das Innerste des Men- 
schen (225 1630)'. Seine Prophezeiungen wollen erst in der Zu- 
kunft, bei ihrer Erfillung, den Glauben der Hérer wecken (1429 vgl. 
222 1216 137 164). Es liegt ihm 6fter gar nicht daran, im Momente 
verstanden zu werden, und die Jiinger klagen 660 dariiber. 

Bei Joh redet der himmlische Christus von einem tiberweltlichen 
Standpunkt aus; Tod und Auferstehung sind fir ihn vollendete Tat- 
sachen ?. Der Inhalt seiner Reden ist seine eigene Person, ibr Ver- 
haltnis zum Vater und zu den Glaubigen, die Forderung des Glau- 
bens an ihn. Es sind wenige Leitmotive, die immer wieder variiert 
werden. Oft greift die Rede auf den Ausgangspunkt zurtick und 
fihrt das, wie es schien, zum Ende gebrachte Thema mit unerheb- 
lich abweichender Nuancierung von Neuem durch. Es ist als hore 
man den gleichmafigen Wellenschlag des Meeres. Der ProzeS der 
Loslésung der Worte Jesu aus der Situation, ihrer Verbindung zu 
groéBeren Redestiicken und der Projektion des Gemeindeglaubens in 
die Rede Jesu ist fortgeschritten zur dichterischen Freiheit in der 
Komposition der Reden, wie sie aus antiker Epik und Novellistik 
in die Geschichtschreibung itibergegangen war. Aber Joh hat nicht 
das historische Interesse wie Thukydides, seinen Helden sagen zu 
lassen, was nach seiner Auffassung der jedesmaligen Situation am 
meisten entspricht; sein Zweck ist vielmehr, seine Christologie und 
seine Metaphysik wirkungsvoll durch Jesu Mund vorzutragen. 

Die frihere Mannigfaltigkeit der Gesprachseinkleidung und die 
Verschiedenartigkeit der Hérer ist bei Joh verschwunden. Jesus 


*) Beispiele der Allwissenheit 1 48 ff. 6, 0. S. 306. Besonders bemerkens- 
wert ist 416 ff.: Jesus weifi, daf} die Samariterin fiinf Manner gehabt hat und 
dafi} der, den sie jetzt hat, nicht ihr Mann ist. An diesem wunderbaren Wis- 
sen erkennt das Weib den Propheten. Die Worte sind ein Beweis der All- 
wissenheit Jesu, obgleich sie zugleich allegorisch gemeint sind (Wellhausen 
S. 23). — Die Allwissenheit bei Joh ist Steigerung des Gedankenlesens Mc 28 
(s. Wellhausen), das Le auch 68 7 40 947 erwihnt; vel. Bauer S. 369 f. *) Den 
wesentlichen Gehalt der Reden hitte der Evangelist auch in der von andern 
bevorzugten Form der Offenbarungen des Auferstandenen (0. S. 300) mitteilen 
k6nnen. 
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redet nur mit wenigen einzelnen Personen, und diese sind meist 
von Joh neu eingefiihrt (Nikodemus, die Samariterin) !; sein gewohn- 
liches Publikum sind die Juden oder die Jiinger. Aber Ton und 
Stil der Reden sind gleich, zu wem auch geredet wird, d. h. tat- 
sachlich redet der Evangelist und denkt an seine Leser. Die Dis- 
kussion mit den Juden hat den geschichtlichen Boden der Synop- 
tiker ganz verlassen; sie dreht sich gar nicht um die Fragen, die 
von Jesus und seinen jiidischen Gegnern als Streitfragen diskutiert 
wurden. Es handelt sich immer um die eine groBe Frage, die zur 
Zeit, wo der Evangelist schrieb, im Mittelpunkt stand, ob Jesus der 
Messias und der Gottessohn ist. Das hérende Publikum macht 
keinen Unterschied; mitunter wird es nicht deutlich angegeben oder 
das zuerst bezeichnete Publikum aus dem Gesicht verloren, wenn 
Jesus sich plétzlich von den fritheren Hérern abwendet und die 
Juden anredet (64: ff. K. 8 wechselt die Adresse 6fter). 

Die Personen des Gespriaches bleiben schattenhaft, der Evangelist 
hat ein ideales Publikum im Auge. Oefter gibt Jesus Riickweise 
auf friihere Reden (1025. 1333), obgleich er andere Hérer als frither 
vor sich hat; d. h. der Schriftsteller zitiert sich selbst. An anderen 
Stellen setzt die spatere Rede die friihere voraus und fihrt ibr 
Thema weiter (z. B. K. 5. 7). Jesus redet 6fter von sich als dem 
Menschensohn oder dem Sohn in dritter Person. Wenn Jesus 164. 24 
1712 im Pr&teritum von seinem Erdenleben spricht, es als etwas 
Vergangenes betrachtet, so verrat sich hier nur deutlich der Stand- 
punkt, den er durch das ganze Evangelium einnimmt. Das Ge- 
sprach mit Nikodemus verliuft im Sande und findet keinen Ab- 
schlu8, weil es in eine theologische Betrachtung des Autors aus- 
lauft ®. Wenn Jesus die Zukunft der Kirche betrachtet als sei sie 
seine Gegenwart und ihre Ereignisse voraussetzt, ja selbst erst von 
der Zukunft das Verstandnis seiner Reden erwartet, so denkt eben 
der Autor mehr an die Leser seines Buches als an die geschicht- 
liche Umgebung Jesu. Dem Dialoge sucht er ein Scheinleben ein- 
zubauchen durch das stereotype Mittel des meist an ein doppel- 
deutiges Wort Jesu ankniipfenden Mifverstandnisses der Hoérer. In 
andern Fallen wieder sind diese sehr feinhérig und begreifen, was 
nur aus den Voraussetzungen johanneischer Metaphysik verstand- 
: 1) Auch in der Dialogisierung drangen sich neue Personen vor: 1 45 ff. 
65ff. 20% ff. 14s ff., vel. S. 298°. 2) Schwartz S. 151°. 2) Ebenso 
ergeht es der im pseudoplatonischen Axiochos c. 4 eingefiihrten Rede des 
Prodikos. Joh 1222 kommt es iiberhaupt nicht zum erwarteten Gesprich mit 
den Griechen; der Autor scheint nur mit dem Erscheinen der Griechen einen 
Hohepunkt, den Beginn der Welteroberung, bezeichnen zu wollen. Auf das 
Fehlen des erwarteten Schlusses mancher Wundergeschichten ist schon S. 307 
hingewiesen worden. 
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lich ist!. Der Taufer vollends ist von Anfang an im Besitze der 
rechten Christologie und kennt die Heilsbedeutung des Todes Christi 
(1 19 ff. 328 ff.), die sogar der bose Kaiphas kraft seines hohenpriester- 
lichen Charakters in doppeldeutiger Rede verkiinden muB (11 50 ff.). 
Von einer Geheimhaltung der Messianitat ist in diesem Evangelium 
keine Rede, die Jiinger glauben schon bei der Berufung an Jesu 
Gottlichkeit (141.49). Der Autor des I johanneischen Briefes har- 
moniert in Leitmotiven und Grundbegriffen wie in seiner gravitati- 
schen Sprache mit den Reden des Evangeliums, und auch der Pro- 
log steht mit der Ausweitung der Messianitét zur Héhe einer in der 
Priexistenz, in der unbeschrankten Wundermacht, in der Allwissen- 
heit sich darstellenden Géttlichkeit, wie sie das Evangelium zeich- 
net, in Einklang ”. 

Joh ist ein den Stoff mit dichterischer Freiheit gestaltender 
Schriftsteller, der sich gar nicht mehr wie die friiheren Evangelisten 
an die Tradition gebunden fihlt, sondern sie seinen Zwecken dienst- 
bar macht. Die Reserve seiner Vorganger hat er aufgegeben und 
gibt in zahlreichen Zwischenbemerkungen Winke zum _ richtigen 
Verstaindnis *». Wo er das auf die Sakramente deutende Wunder 
berichtet (1934 vgl. I Joh 56), das der Lanzenstich hervorgerufen 
hat, bekraftigt er die Wahrheit des Berichtes und wendet sich direkt 
an seine Horer (1935 tva xal dpetc meotedyte), und 2030. 31, wo er 
wieder seine Leser anredet, setzt er den Zweck seines Buches aus- 
einander. 

Auf die Wahrscheinlichkeit griechischer Einfliisse ist schon hin- 
gewiesen worden: Die Art der Wunder und das Interesse an ihrer 
sicheren Bezeugung erinnert an antike Aretalogie und an heidnische 
Wunderbiicher (0. S. 218f.); wir fanden sie schon in andern Evange- 
lien des II Jahrhunderts. Die Steigerung der Person und der Taten 
bei Joh nahert Jesu Bild etwas den antiken Wundermdannern, tiber 
die es ja eine reiche volksttiimliche Literatur gab. Beispiele wunderbaren 
Vorauswissens und Voraussagens werden z. B. von Pythagoras und 
Apollonios erzahlt*. Die Selbstaussage des Apollonios (bei Philostrat IT 
19): »Ich kenne alle Sprachen der Menschen, kenne ich doch sogar 
die stummen Gedanken der Menschen« beriihrt sich im zweiten Zuge 
mit johanneischen Urteilen (S. 308). Da die griechische Mystik die Ver- 
einigung von Gott und Mensch in Formeln von johanneischer Klang- 
farbe beschreibt, wurde S.299 bemerkt. Und das johanneische Verhalt- 
nis wechselseitiger Verherrlichung zwischen Vater und Sohn (z. B. 174 


*) Schwartz S. 155. 160. 183. *) W. Bauer, Handkommentar IV, Tiib. 
1908 S. 6 ff. *) Z. B, 202 1233 1151.52; A. Jtilicher, Kinleitung® S. 349. 
*) Belege bei Zeller 1° 3114 und J. Géttsching, Apollonius von Tyana, Diss. 
Lpz. 1889 S. 25, 
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13 31) hat eine Analogie an einem Gebet zu Isis: Sd€acdv re, Wg 2d0E aoe 
TO Gvope to viod cov “Qeov'. Die feierlichen Ichworte (2y ety) bei 
Joh werden erlautert durch den haufigen Gebrauch derselben Formel 
in den hellenistisch-orientalischen Religionen dieser Zeit®. Die Ver- 
bindung Cwy x2 ga¢ (vgl. Joh 14) als Wesensbestimmung des Goites 
Nov¢g und als Ziel des menschlichen Strebens, der dyog als vidg Heod 
findet sich in K. 1 der hermetischen Schriften und in einem her- 
metischen Gebete*, und der Platoniker Albinos identifiziert Gott und 
Wahrheit, die er mit der Sonne als Lichtquelle vergleicht (o. S. 2233). 
Auch die Verwandtschaft der Begriffswelt des Joh und der Oden 
Salomos (0.8. 185) scheint darauf zu deuten, da8 das vierte Evangelium 
fiir einen Kreis geschrieben ist, der fiir das Verstandnis seiner Begriffe 
und Anschauungen vorgebildet war. Das Evangelium operiert mit 
einem fertigem Begriffsmaterial. Die Polemik von I Joh gegen 
doketische und antinomistische Gnosis‘ lehrt uns das Milieu der 
johanneischen Schriften genauer kennen. Die I Joh bekampften 
Gnostiker kénnen sehr wohl von einer der johanneischen verwandten 
Christologie und Metaphysik ausgegangen, aber durch sie zu wei- 
teren Konsequenzen gefiihrt sein, die I Joh abgelehnt werden; starke 
Ansaétze zum Doketismus nehmen wir auch bei Joh wahr, und in 
den Johannesakten (s. u. K. XII 2) hat er zu héchst phantastischen 
Reden und Geschichtserzaéhlungen gefiihrt. 

Unmdglich kann ein Jiinger Jesu und Augenzeuge seines Wirkens 
das Evangelium geschrieben haben, ein solcher hatte nie die altere und 
glaubwirdigere Tradition so beiseite schieben und durch freie Dichtung 
ersetzen kénnen®. Es J&48t sich aber auch nicht erweisen, daB das 
urspriingliche Evangelium schon den Anspruch stellte, von einem 


1) Reitzenstein, Mysterienreligionen S. 170. Andere Parallelen zwischen 
den synkretistischen Religionen und Joh in R.s Poimandres, an den im Register 
S. 379 verzeichneten Stelien. 2) A. Deiimann, Licht vom Osten S. 92 ff. 
(in dem Pap. S. 97. 98 begegnet éyw sir  dAydera und éyd eipr 4 xapug tod 
aidyvo¢g), A. Abt, Religionsgesch. Versuche IV 2 S. 121%. Wellhausen S. 110 


empfindet den Ausdruck als fremdartig. 5) R. Reitzenstein, Archiv fiir 
Religionswiss. VII 399; das Gebet ist S. 393 ff. rekonstruiert. 4) s. A. Jti- 
licher, Hinleitung® 8. 210, W. Bauer S. 322 f. 5) H. H. Wendt, der schon 


friiher einige Anstéfe und Widerspriiche in Joh scharfsinnig aufgedeckt hat, 
rekonstruiert eine wesentlich aus Reden bestehende Urschrift, die einem be- 
sonders intimen Jiinger Jesu, dem Zebedaiden, gehdren soll (Die Schichten im 
vierten Ey., Gott. 1911). Die Selbstbekenntnisse des prophetischen Bewultseins 
Jesu soll er vollstindiger als die Synoptiker wiedergeben. Dati hier gute 
historische Ueberlieferung vorliegt, soll das Anklingen synoptischer Motive be- 
weisen, die formelle Umpragung aus Verdunklung des Gedichtnisses erklart 
werden. In Wahrheit beweisen die synoptischen Ankliinge die Abhingigkeit, 
Ton und Gehalt auch der von W. verbesserten Reden eine sich vom dltesten 
Jesusbilde weit entfernende fortgeschrittene Stufe der Entwickelung. 
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Jiinger Jesu verfaBt zu sein. Daf der anonyme Lieblingsjiinger 
als Verfasser habe gelten sollen, ist durch nichts angedeutet, abge- 
sehen davon, daf es fraglich ist, ob er schon der Grundschrift an- 
gehort. Der Autor des Anhanges K. 21? hat freilich den ephesischen 
Apostel Johannes, an die Legende von seiner Langlebigkeit an- 
knipfend, zum Lieblingsjiinger zugleich und zum Verfasser des 
Evangeliums gemacht (21 24. 25). Wahrscheinlich geht auch auf ihn 
zuriick die Geschichte vom Wettlauf zum Grabe (S. 282); denn nur 
wenn auch hier unter dem Lieblingsjiinger Johannes verstanden 
wird, ist der Sinn klar: Die Autoritét des Johannes soll wie K. 21 
neben die des Petrus gestellt werden, und der Glaube an die Auf- 
erstehung wird, der Altesten Ueberlieferung zum Trotz, statt auf 
Petrus auf Johannes zuriickgefiihrt. Die Autoritaét dieses Namens hat 
die kirchliche Anerkennung des Evangeliums durchgesetzt (S. 259 f.). 

Unter den Schutz desselben Namens sind noch drei Briefe ge- 
setzt. I Joh wiederholt im Eingange die Christologie des Prologes 
des Evangeliums und gritindet sein Bekenntnis auf Augenzeugen- 
schaft: Was von Anfang war, was wir gesehen haben 
mitunsern Augen, was wir beschaut*® und unsere 
Hande’betastethaben®.. .v dastverkundirgengwit 
euch. Wenn nun dem Evangelium erst nachtraglich der aposto- 
lische Ursprung vindiziert ist, so liegt gewif8 der Verdacht nahe, 
da8 auch der Briefanfang, mit dem der Autor als Jiinger Jesu ein- 
gefiihrt wird, zu demselben Zwecke interpoliert sein kénne*. Aber 
welches Praskript sollte einst dagestanden haben? Seinen wahren 
Namen kann der Verfasser nicht genannt haben. Das beweist seine 
Polemik, verglichen mit III Joh. Sie ist verblaBt und farblos, kein 
Gegner wird mit Namen genannt, und das persdnliche Parteiver- 


) S. tiber dies Kap. auch E. Schwartz, Z. f. neutest. Wissensch. XI 97. 
*) Joh Lis Gdeaodpeta thy 86&« adtod ist nicht notwendig von sinnlicher Wabhr- 
nehmung zu verstehen (W. Bauer S. 328), vgl. I Joh 414 etc tededpeta nak 
Dewpodpev Ott 6 TatHO améEotHAXSY TOV DidV GwTT}OM Tod xdc}LOv. °) Beziehung 
auf Joh 2027. Dieser Ausdruck beweist sicher, dafi der Autor Jiinger Jesu sein 
will. *) Schwartz, Gétt. Nachr. 1907 S. 366. Seine Annahme, daf der Brief- 
anfang interpoliert ist und die Adresse verdriingt hat, hingt mit seiner Unter- 
scheidung des Bearbeiters des Evangeliums und des Interpolators, der es erst 
dem Joh zugeschrieben hitte, und mit der Ansicht, dafi Joh 114 von dem Inter- 
polator herrtihren miisse wie I Joh 11—sa, zusammen. Ich kann hier nicht auf 
seine Begriindung eingehen, komme aber nicht tiber das Bedenken hinweg, daB 
nirgends in der ganzen Schrift der geringste Versuch*gemacht ist, mit der Fik- 
tion des Briefes Ernst zu machen, was die Konsequenz eines Priiskriptes wire, 
in dem Autor und Adressaten genannt wiiren. Stiinde das Schriftstiick nicht 
unter den Episteln, so hitten wir iiberhaupt keinen Grund, es fiir einen Brief 
zu halten. — Schwartz hilt 813 fiir den urspriinglichen Schluf, aber das tadt 
éypaba findet sich auch 226.1, vel. 212. 21. 
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haltnis wird nicht prazisiert. So streitet kein Autor, der seinen 
Namen nennt und in eigener Person dem Gegner gegeniibertritt. DaB 
bestimmte Adressaten einst genannt waren, ist auch unwahrschein- 
lich, da tiberhaupt Beziehungen auf konkrete Verhiltnisse gemieden 
werden. Das Fehlen des Praskriptes paBt vielmehr zum Fehlen des 
Briefschlusses und zu der tiber dem Konkreten schwebenden Hal- 
tung. Der Anschlu8 ans Evangelium scheint einer Lehrschrift, die 
sich in méaanderartigen Windungen immer um dieselben johan- 
neischen Grundbegriffe dreht, angemessen. So werden wir den 
Brief doch wohl am besten verstehen, wenn wir seinen jetzigen Ein- 
gang fir den ursprtinglichen nehmen. Der Verfasser hat mit einer 
Schrift, der er gré8ere Publizitat bestimmte, unter der Vorschiebung 
apostolischer Autoritat seine Gegenpartei bekimpft. Er hat die 
Phantasie nicht aufgebracht, die Fiktion eines apostolischen (oder 
johanneischen) Briefes durchzufiihren und aus einer erdichteten 
Situation heraus einen Adyosg éoxynwatiopévog zu schaffen, in dem sein 
Streit mit seinen Feinden sich spiegelte. Er schreibt einen homi- 
lienartigen Traktat in dem ihm gelaufigen Predigtton und gibt dem 
Sendschreiben eine Vorrede statt des Briefeinganges. In Ideen, Be- 
griffen, stilistischen Eigenheiten gleicht I Joh so sehr dem Bear- 
beiter des Evangeliums, da an der Identitaét kaum gezweifelt werden 
kann?. 

Der erste Eindruck von II, III Joh ist ein ganz anderer. An 
ihrem Abstande von I Joh la8t sich der Unterschied des wirklichen 
Briefes von fingierter Epistel klar machen. III Joh ist aus einer 
ganz bestimmten geschichtlichen Situation geschrieben. Der Brief- 
schreiber dankt dem Gaius, da er Briider seiner Gemeinde liebe- 
voll aufgenommen hat, und klagt daf Diotrephes (der zur selben 
Gemeinde wie Gaius gehéren und dort eine leitende Stellung haben 
mu8) von solcher Gemeinschaft nichts wissen wolle. Dem (Ueber- 
bringer des Briefes?) Demetrios stellt er ein gutes Zeugnis aus. — 
Die erwdhlte Herrin, an die II Joh sich wendet, mu eine Ge- 
meinde sein®. Kurze Mahnungen, an der Liebe festzuhalten, und 
Warnungen vor Irrlehrern bilden den Inhalt. Die Gleichheit des 
Schlusses beider Briefe spricht fiir Identitat des Verfassers*. Er 
nennt sich beide Male im Eingang nur den Alten, der Name feblt. 
Nun sind auch diese Briefe spiter auf den Namen des Johannes ge- 
setzt worden, und da sie eigentiimliches Sprach- und Begriffsgut mit 


1) Schwartz S. 362 ff. Windisch S. 106. 2) Vel. I Petr. 513. Mitteil. 
des Archiol. Institutes, Rém. Abt. XII 10 steht eine schwer zu deutende Wid- 
mung tH xvpig mated. ) JIT Joh 9 weist wohl auf II Joh zuriick; beide 
Briefe werden zugleich geschrieben sein. Gaius gehért der Gemeinde an, an 
die II Joh gerichtet ist. 
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Evangelium und I Joh gemein haben, gehoren sie sicher in den 
Kreis, aus dem diese Schriften hervorgegangen sind. Sollen sie nun, 
weil auch sie den Namen des Johannes tragen — gemeint kann 
wieder nur der Apostel sein —, gefalscht sein? Dagegen spricht ihre 
individuelle Haltung; wir empfangen durchaus den Eindruck wirk- 
licher Briefe!. Ein Sinn der Falschung ist bei diesen Billeten nicht 
zu erkennen. So wird am besten der Widerspruch zwischen dem 
Inhalt und der bedenklichen Etikette mit Schwartz so zu erklaren 
sein, daB, da einmal eine johanneische Literatur im Entstehen war, 
man sie mit zwei echten aus dem gleichen Milieu stammenden 
Briefchen bereicherte, indem man sie auf den Apostelnamen setzte 
und in dem Priskript hinter peoBitep0¢ den Eigennamen strich. 


XII 
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Durch die Widmung an denselben Theophilos und durch den 
Hinweis der Vorrede der Act auf die frtihere erste Schrift geben 
Evangelium des Le und Act sich als Werke eines Verfassers zu er- 
kennen. Ueber seine Person und Zeit zu handeln, den Wert der 
kirchlichen Ueberlieferung tiber den Autor zu beurteilen, ist nicht 
mdéglich ohne die Analyse der Act, die Untersuchung der Anlage des 
Werkes wie der Absichten und Anschauungen ihres Verfassers. 

Die Act schildern die Ausbreitung des Evangeliums von Jeru- 
salem bis Rom: die Griindung und das Wachstum der Urgemeinde 
in Jerusalem, die Verkiindigung in Judia und Samarien, die Ent- 
stehung der antiochenischen Gemeinde, die Missionsarbeit des Paulus, 
die in Rom ihren Abschluf findet®. Die VerheiBung Jesu 1s gibt 
zugleich das Thema und den Plan der Schrift: »Ihr werdet Kraft 
empfangen, indem der heilige Geist aufeuch kommt, und ihr werdet 


) S. Harnack, Texte und Unt. XV 3; Wilamowitz, Hermes XXNXIII 529 ff. 
Schwartz, Abh. Ges. Gott. VI 5 S. 47%. U6 wird das eigentliche Anliegen mit 
der in Briefen tiblichen Wendung xara rorijoerg meonépdac vorgebracht. III 1 
ist eine in Briefen gewoéhnliche, nur besonders feierlich stilisierte Empfehlung 
des Ueberbringers. Anfang und Schlufi beider Briefe entsprechen der festen 
Briefform, die nur stark christianisiert ist. Vgl. Beilage 15. *) Gewubt hat 
der Verf. vom Tode des Paulus. Die Abschieds- und Todesstimmung der letzten 
Reise ist nur daraus zu erkliren, dafi ihre Folge, Gefangenschaft und Tod des 
Paulus, die Schatten vorauswirft. 
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meine Zeugen sein in Jerusalem und in ganz Judia und Samarien 
und bis an Ende der Erde«!. Dennoch ist das Werk nicht als 
Kirchengeschichte bezeichnet; der Titel Iocéec, der sicher urspriing- 
lich ist, weil er das tiberwiegende Interesse an den Einzelerzaihlungen 
ausdrtickt, gibt dem Verfasser das Recht einer freieren Bewegung 
und ermafigt die an eine streng geschichtliche Darstellung zu stel- 
lenden Forderungen. Und in der Tat war das Material, das dem 
Autor zur Verfiigung stand, viel zu ungleichmafig und lickenhaft, 
um ihm eine zusammenhdngende Darstellung des geschichtlichen 
Verlaufes zu erméglichen. Im Gegensatz zur Darstellung der pau- 
linischen Mission fehlen in der Geschichte der Urgemeinde und der 
ersten Ausbreitung des Christentums fast alle genaueren Zeitangaben. 
Hier hatte der Autor nur einzelne Traditionen, deren Verkntipfung 
und Folge starken Zweifeln unterliegt. Das idealisierende Bild einer 
in der Urgemeinde herrschenden Giitergemeinschaft, wie es in den 
Uebergangen 241 432. 34 gezeichnet wird, steht mit konkreten Zigen 
in der Darstellung des Verfassers in Widerspruch. Die wunderbare 
Befreiung der Apostel und die des Petrus aus dem Kerker (5 iff. 
12; ff.) machen den Eindruck einer vom Autor verkannten Dublette 
derselben Geschichte (vgl. S. 265). Auch ce beiden Verhére der 
Apostel vor der jiidischen Obrigkeit (47 ff. 5 26 ff.) laufen so vielfach 
parallel und sind in einen so Ahnlichen Zusammenhang gestellt, daB 
auch hier wohl dieselbe Tatsache zugrunde liegt. Und die Aus- 
gieBung des en 431-33 kann als ein POLL EEMS der Pfingstge- 
schichte K. 2 betrachtet werden ®. 

Zu der yeranirelnne Triibung und legendenhaften Ausgestaltung 
der Geschichte kommt noch hinzu eine Lickenhaftigkeit der Dar- 


1) Auch die Vélkertafel K.2 hat prophetische und typische Bedeutung. Sie 
bringt die Bestimmung der neuen Religion fiir alle Vélker zum Ausdruck; vel. 
auch 2 39. 2) Hannibals Begleiter Sosylos schrieb Iept *Avvifov mpdéewv 
(U. Wilcken, Hermes XLI 103 ff.), Alexanders Zeitgenosse Kallisthenes Mpdéer¢ 
"AdcEdvopov. Herakles’ Ipazerg liest man C. I. Gr. 5984. Dieser Titel ist dann 
auf den Alexanderroman tibergegangen. rpdéeo (res gestae) heifien auch die 
inschriftlichen Selbstdarstellungen der Herrscher, s. S. 119. 34. Auch die lose 
aneinandergereihten Taten der Wunderminner wurden unter diesem Titel zu- 
sammengefaft. 8) Harnack, Beitrige II. Die Apostelgeschichte, Lpz. 
1908 S. 142 ff. scheidet genauer zwei parallel laufende Quellen. — Triibung der 
alteren Tradition scheint mir besonders erwiesen noch in folgenden Fallen: Hr- 
giinzung der Zwolf 112—26 (s. Wellhausen, Noten zur Apostelgeschichte, Nach- 
richten der Ges. der Wiss. zu Gott. 1907 S. 4 ff, Schwartz ebenda 8S. 277); 
K. 2 Pfingstgeschichte, wo 213 17 z. B. noch die pice, dann zum Reden in 
fremden Sprachen entstellte Auffassung der Glossolalie durchschimmert (vgl. 
Schwartz S. 278); 61 ff. die Institution der Sieben, die fialschlich mit den Dia- 
konen gleich gesetzt werden (Schwartz S. 280f. J. Wei, Ueber die Absicht 
u. den lit. Charakter der Apostelgesch., Gott. 1897 S. 10 f.). 
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stellung und eine Dirftigkelt mancher Notizen, die sich nicht aus 
einer durch den Plan des Autors bestimmten Auslese aus sehr viel 
reicherem Stoffe, sondern nur aus mangelnder Kunde und aus dem 
fragmentarischen Charakter der ihm bekannten Ueberlieferung er- 
klart. Von einem so wichtigen Ereignisse wie der Verfolgung der 
Christengemeinde durch Herodes Agrippa I wird nichts als das 
Martyrium des Jakobus erwahnt (121), dann Verhaftung und Flucht 
des Petrus. Daf das gleichzeitige Martyrium seines Bruders Johannes * 
fehlt, 1aBt sich nur daraus erkliren, daB die Tatsache schon védllig 
verdunkelt war durch die Legende vom ephesischen Johannes. 
Ganz unvermittelt tritt 1513 Jakobus auf, ohne auch nur als Herrn- 
bruder vorgestellt zu werden (vgl. auch 1217). Ueber die Flucht des 
Petrus findet sich nur die vage Angabe 121s, daB er an einen andern 
Ort ging. Er entschwindet jetzt véllig unsern Blicken und raumt 
das Feld dem Paulus; wenn er beim sogenannten Apostelkonvent 
K. 15 noch einmal ratselhaft auftaucht, ohne daf seine Riickkehr 
nach Jerusalem berichtet ware, so ist das, wie wir sehen werden, 
ein Beweis neben andern, dafB K. 11—15 verschiedene Traditionen 
in einen vom Autor selbst kiinstlich geschaffenen Zusammenhang 
und in eine willkirliche chronologische Folge gebracht sind. Auch 
Barnabas verschwindet 1539 fir immer, frither als nach I Cor 96 
zu erwarten ware. 

Von den Anfaingen der Gemeinde in Antiochia werden wert- 
volle, aber fragmentarische Einzelheiten gemeldet, die den innern ge- 
schichtlichen Zusammenhang vermissen lassen. An 81ff. anknipfend 
erzahlt Act 11is—21, wie die aus Jerusalem zerstreuten Hellenisten 
in Phénicien, Cypern, Antiochia den Juden predigen, wie dann 
einige unter ihnen in Antiochia auch an die Heiden herantreten. 
11 27 beginnt ein neuer Bericht vom Auftreten jerusalemischer Pro- 
pheten in Antiochia. 131—3 hebt dann wieder die Erzihlung in 
Antiochia wie von Neuem an; es folgt wie im friiheren Bericht eine 
Namenreihe (von Propheten und Lehrern), die auf die friiher Ge- 
nannten gar keine Riicksicht nimmt. Barnabas und Paulus werden 
eingefthrt, als ob sie jetzt erst in Antiochia auftriten; die andern 
Namen sind wirklich neu. Man empfangt den Eindruck, als waren 
hier Nachrichten verschiedener Quellen unvermittelt in die Dar- 
stellung aufgenommen. FEigentlich interessiert den Schriftsteller die 
Gemeinde von Antiochia nur wegen ihres Verhaltnisses zur Urge- 
meinde in Jerusalem und weil sie Ausgangspunkt einer neuen Mis- 
sion ist. Aber auch die Darstellung dieser Beziehungen leidet an 
Unklarheiten und auch Widerspriichen, die beweisen, wie sehr es 


‘) S. S. 260°. Joh wird tiberall nur nebenbei erwahnt: 113 31. 3.1 413. 19 
814. Im Gegensatz zu Gal wird er beim Apostelkonvent gar nicht genannt. 
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ihm an der fir wirkliche Geschichtsschreibung nétigen Kunde in 
diesem Teil fehlte und ein wie kinstliches Gewebe er geschaffen hat. 

Nach Act hat Jesus selbst vor seiner Himmelfahrt den Jiingern 
die Mission in aller Welt aufgetragen (0. S. 314 vgl. Mt 2819). Dem 
widerspricht eigentlich, da8 Petrus die jiidischen Bedenken gegen 
die Heidenmission erst durch eine Vision und durch die Tatsache 
der AusgieBung des Geistes iber das Haus des Cornelius tiberwindet 
(K. 10)". Da8 es sich in den Act hier nicht um einmaliges zufal- 
liges Ueberschreiten der Grenzen der Judenmission, sondern um die 
ganze Tragweite einer prinzipiellen Entscheidung in der Frage der 
Heidenmission handelt, beweist nicht nur die Art, wie Petrus sein 
_Verhalten in Jerusalem 111—18 rechtfertigt, sondern auch die zu Pau- 
lus’ Aussagen im scharfsten Widerspruch stehende Behauptung des 
Petrus 157, Gott habe ihn vorlangst zur Heidenmission bestimmt. 
Von einer friiheren Erérterung der Berechtigung der Heidenmission 
sptirt man freilich gar nichts in dem Tone, wie das Herantreten 
von Hellenisten an heidnische Antiochener 11 20 als etwas ganz Neues 
geschildert wird und in der Art, wie die Urgemeinde sofort Rechen- 
schaft fiir diese Heidenmission fordert?. Barnabas wird als Kon- 
trolleur nach Antiochia gesandt? und tritt rasch mit voller Begei- 
sterung in die neue Bewegung ein, holt sich auch Saul zur Hilfe 
aus Tarsos. Die neue Entwicklung soll sofort. von der Urkirche le- 
gitimiert und unter ihre Obhut gestellt werden, die Tendenz liegt 
klar zutage. Aber die Erwartung, da Barnabas seine Mission zu 
Ende fiithren und in Jerusalem berichten werde, wird zunachst vdllig 
getiuscht. Es schiebt sich 1127 jenes Fragment vom Erscheinen 
der jerusalemischen Propheten dazwischen und biegt den natirlichen 
Fortgang der Erzaihlung in eine ganz unerwartete Richtung ab. Eine 
vom Propheten Agabos nur geweissagte Hungersnot veranla8te die 
Gemeinde zu einer Kollekte, die Barnabas und Saul tiberbringen 
sollen (1130). Auch in der Ausfiihrung des Auftrages 1225 ist nur 
von der Ueberbringung der Kollekte die Rede, ohne da das ur- 
spriingliche Motiv der Sendung des Barnabas wieder aufgenommen 
wirde *. 

Diese Stérung des Zusammenhanges hangt zusammen mit dem 
bedenklichen Berichte tiber den sogenannten Apostelkonvent K. 15, 
der zum Teil Dublette zu K. 11 ist und dessen Aufnahme wohl zu 
starker Entstellung der friiheren Vorlage K. 11 gefiihrt hat®. Ganz 


1) Ganz sorglos wird ihm schon 239 die Anerkennung der Heidenmission 


in den Mund gelegt. *) 1120 kniipft, wie wir sahen, an 84 an. Was da- 
zwischen steht, wird ignoriert. 8) Beachtenswerte Bedenken gegen diese 
Binmischung der Urgemeinde dufern Wellhausen und Schwartz S. 273’. 2) & 


Wellhausen S. 7. 8. 5) s, Wellhausen und EH. Schwartz S. 269 ff. und 
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von neuem taucht hier (151.2) das antiochenische Problem auf, als 
ob Barnabas inzwischen gar nicht in Jerusalem gewesen ware oder 
es fingstlich vermieden hatte, tiber die Lage in Antiochien ein Wort 
zur Aufhellung zu reden. Wieder werden Paulus und Barnabas 
nach Jerusalem geschickt zur Lésung der Streitfrage, die schon bei 
ihrer ersten Anwesenheit gar nicht zu umgehen war, ja nach 11 2 
schon der Zweck der ersten Reise des Barnabas sein muBte. Der 
Verdacht, daf K. 11 und 15 eine Dublette sind, wird jedem Zweifel 
entriickt durch das Zeugnis des Paulus Gal 11s, wonach er seit der 
ersten Besprechung mit Petrus zwei Jahre nach seiner Bekehrung?* 
erst wieder nach dreizehn Jahren zur Rechtfertigung seiner Mission 
nach Jerusalem gegangen ist, dazwischen also eine Reise dorthin 
nicht stattgefunden haben kann. In den Act sind falschlich zwei 
Berichte iiber dieselbe Reise unterschieden worden *. Daf ihre Iden- 
titat nicht erkannt wurde, wird sich daraus erklaren, da8& beide in 
verschiedener Weise den geschichtlichen Vorgang verdunkelt hatten. 
Wenn nach der ersten Erzihlung Paulus mit Barnabas eine Kollekte 
tiberbracht hat, so paSt das, wie wir sahen, nicht in den Zusammen- 
hang und hat so schwerlich in der Vorlage gestanden; und da nach 
Gal 210 Paulus tiberhaupt erst bei dem Konvent die Verpflichtung 
materieller Firsorge fiir die Gemeinde tibernommen hat, so liegt die 
Annahme nahe, daf die Ueberbringung der Kollekte als Motiv der 
Reise aus der spateren Zeit in die friihere iibertragen ist *. 


Z. fiir neutest. Wiss. XI 100 ff. Beide zeigen, dafi die erste Stelle 1130 die 
Reise und die jerusalemische Versammlung chronologisch richtiger ansetzt. Da- 
mit wird auch die Abgrenzung der 1. Missionsreise, deren Ausdehnung Gal 1 1 
widerspricht, von der 2. zweifelhaft; vgl. Schwartz S. 271 ff., und schon Weiz- 
sicker hat Bedenken geaufiert, Apost. Zeitalter? 91. ‘) Auch diese erste 
Fahrt nach Jerusalem wie tiberhaupt die Hreignisse nach Paulus’ Bekehrung 
sind Act 9 27—s0 nicht treu berichtet, wie der Widerspruch zu Gal 2 beweist: 
Der arabische Aufenthalt des Paulus wird tibergangen, Paulus bleibt in Damas- 
kus. Kin Anschlag der Juden, nicht des Ethnarchen des Kénigs Aretas (II Cor 
11 32) bestimmt ihn, die Stadt zu verlassen. Die Ereignisse sind in den Act 
stark zusammengezogen. Wihrend Paulus nach Gal von den Aposteln nur 
Petrus und Jakobus gesprochen hat, verkehrt er nach Act mit den Aposteln 
und tritt ohne Scheu predigend an die Oeffentlichkeit; nach 2217—21 hatte er 
durch eine Christuserscheinung den Auftrag der Heidenmission im Tempel, wo 
er nach Gal nicht gewesen sein kann, erhalten. Seine Abreise wird 929 mit 
einem Mordanschlag der jiidischen Hellenisten, 221s durch jene Vision erklart. 
Nach Gal hat er von vorn herein nur einen kurzen Aufenthalt beabsichtigt. 
Ueber die 13 Jahre paulinischer Missionstitigkeit zwischen den beiden Reisen 
nach Jerusalem héren wir so gut ‘wie nichts. *) Auch 18 22. 93 ist wohl 
Dublette zur letzten Jerusalemfahrt 211/f., s. Wellhausen S. 14. 15. 5) Well- 
hausen S. 8, Schwartz S. 272". Damit mag es zusammenhingen, daf bei der 
letzten Reise die Paulus so wichtige (Rom 15. ff.) Kollekte, abgesehen von 
der Andeutung 2417, gar nicht erwahnt wird. 
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Der ausfihrliche Bericht tiber den jerusalemischen Aufenthalt 
K. 15 zeigt Unterschiede von Gal 2, die sich nicht durch Harmo- 
nistik ausgleichen lassen, sondern eine Entstellung des Hergangs in 
der Auffassung der Act beweisen. Hier stehen nicht wie in Gal zwei 
selbstandige Parteien gegeniiber, die eine Einigung suchen; sondern 
eine Versammlung der Gemeinde, die Barnabas und Paulus nur als 
Zeugen vernimmt, entscheidet die Frage. Ein Gegensatz besteht hier 
tberhaupt nicht zwischen Paulus und den Hauptern der Gemeinde, 
sondern nur zwischen Paulus und einer Minoritat (157), die den 
Standpunkt jener Judaisten vertritt, die in Antiochia die Beschnei- 
dung der Heidenchristen gefordert und damit den Streit erregt hatten 
(151.2). Petrus selbst fiihrt die Sache des Paulus und vertritt ener- 
gisch das gesetzesfreie Evangelium ® eine natiirliche Konsequenz seiner 
friiheren Erfahrungen (S. 317). Jakobus bekraftigt dann Petrus’ Ent- 
scheidung durch das Schriftzeugnis; aber auf seinen Vorschlag wird 
im Gegensatz zu Paulus’ Behauptung, er habe sich nichts von den 
MaBgebenden auferlegen lassen, nach Act 15 20. 2s den Heidenchristen 
ein Mindestma8 jiidischer Gesetzesbeobachtung auferlegt.— Sie sollen 
sich des Opferfleisches, des Genusses des Blutes und des Erstickten, 
der nopveta enthalten. Da8 es sich hier wirklich um jiidische Ri- 
tualbestimmungen handelt*, ergibt der Zusammenhang, besonders 
die Begriindung der Auflage mit dem Ansehen, das das mosaische 
Gesetz allenthalben genieBt 1521. 


1) Dafi die Forderung schon in Antiochia erhoben war, davon ist hier nicht 
die Rede (s. Schwartz 8S. 270); dagegen bezieht sich 152 auf 151 guriick. 
2) 157 klinet gewif} nicht zufillig wie Antithese zu Gal 27.2, und 1510. u (vgl. 
1838 f.), verglichen mit Gal 216.17 37 ff., bestétigt, dafi Petrus mit Bewuftsein 
paulinische Aussagen in den Mund gelegt werden. Also wird auch 1528 jydéev 
mAéoy erutidestat B&oog nicht ohne Riicksicht auf Gal 26 odd&v npoouvéedevto ge- 
schrieben sein. Wenn das Dekret nach Syrien und Kilikien ergeht (1523), so 
ist das nach Gal 12 verstindlich, widerspricht aber der Tatsache, dafi die Act 
13. 14 erzi&hlte Missionsreise tiber diese Landschaften hinausftihrt. 921 (nop- 
Sjouc) ist Gal les benutzt. Andere nicht immer zwingende Parallelen bei H. 
Zeller, Apostelgesch., Stuttg. 1854 S. 189; P. W. Schmidt, De Wette-Overbecks 
Werk zur Apostelgesch., Festschrift der Universitit Basel 1910 S. 35. Am 
weitesten in der Annahme der Benutzung der Briefe geht W. Soltau, Z. f. neu- 
test. Wiss. IV 134 ff. 3) P. Corssen, Gott. Anzeigen 1896 S. 442 ff., 1899 
S. 306 ff.; Harnack, Sitzungsber. Berl. Akad. 1899 S. 150 ff.; P. W. Schmidt 
a. a. O. S. 16 ff. 33; H. Diehl, Z. fiir neutest. Wiss. X 277 ff. Wellhausen S. 20 
gibt 1520. 29 2195 in der Streichung von xvxtév dem Texte B den Vorzug, weil 
das Verbot, Fleisch von Tieren zu geniefien, ohne daf} das Blut ausgelassen 
ist, schon in dem Verbot des Blutgenusses enthalten sei; aber es kénnen an- 
dere Arten des Blutgenusses beriicksichtigt sein, und auch in christlichen 
Kirchenordnungen (s. Hilgenfeld, Z. fiir wiss. Theol. XLIH S. 147) werden Ver- 
bote des Blutgenusses und des Essens des Erstickten nebeneinander gestellt 


(nach Lev 1710. 13?). 
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Auch hier ist die mit Gal streitende Darstellung der Act von 
einer den Heidenchristen gemachten Auflage nicht glaubwirdig. 
Keine Spur der Beobachtung dieser Vorschriften, die dem prinzipiellen 
Standpunkt des Paulus widersprechen, findet sich in der Missions- 
praxis des Paulus, und I Cor 8. 10 1 ff. steht dieser dem Genuf des 
Gétzenopferfleisches mit viel gréferer Freiheit gegeniiber als das 
Dekret. Dennoch soll nach 164 Paulus die Heidenchristen zur Beob- 
achtung dieser Bestimmungen angehalten haben. Ein seltsamer Wider- 
spruch ist es, da 2125 die jerusalemischen Christen Paulus von dem 
Dekret wie von etwas ganz Neuem erzahlen; wichtig ist, da{ auch 
hier das Dekret als Auflage mosaischer Gesetzesbestimmungen charak- 
terisiert wird, indem es mit dem kultischen Akt, der Paulus empfoh- 
len wird, als eine ebenfalls aus Konnivenz gegen das Judentum her- 
vorgegangene Maf6regel parallelisiert wird. An dieser judaistischen 
Auflage hat schon die alte Kirche AnstoB genommen. Die weit ver- 
breitete Recension £ hat dem Dekret den judaistischen Charakter 
durch Auslassung von mvxtov, durch Umdeutung von etéwhdodutov, 
mopveta, ata auf Teilnahme an Gétzenopfermahlzeiten, Unzucht, Mord, 
durch Zusatz der »goldenen« Regel (o. S. 95°) genommen, also an 
seine Stelle einen Komplex moralischer Gebote gesetzt, deren Verbind- 
lichkeit niemand bestreiten konnte. Diesen Text haben auch neuere 
Theologen fiir den urspriinglichen erklart. Schien er doch ein will- 
kommenes Mittel zu bieten, Act 15 und Gal in Einklang zu bringen 
und aus dem Dekret eine ganz harmlose und _ selbstverstandliche 
Sache zu machen, die fir Paulus gar keine neue Verpflichtung be- 
deutete und darum von ihm tberhaupt nicht erwaihnt zu werden 
brauchte. Aber der Text kann nicht echt sein, denn er bietet sprach- 
liche Anst68e' und paBt, wie schon bemerkt, nicht in den Zusam- 
menhang, in dem es sich um ein Minimum jiidischer Gesetzesbe- 
stimmungen handelt. 

Daf Paulus in Jerusalem gegen starke Bedenken auch der Haupter 
der Gemeinde sein gesetzesfreies Evangelium durchgesetzt hat, ist in 
den Act verdunkelt. Organisch ist das Wachstum der Kirche, in 
Jerusalem hat sie ihren Mittelpunkt und ihre feste Einheit. Nach- 
dem jerusalemische Hellenisten das Christentum nach Antiochia ge- 
tragen haben, tibernimmt bald die Urgemeinde Aufsicht und Patro- 

*) atpatog anéyecdat heifit nicht ,sich des Mordes enthalten‘, wie Blaf 
(Theol. Stud. und Krit. 1900 S. 18) richtig bemerkt; es heift nun einmal nur 
»sich des Blutgenusses enthalten“, s. auch Abt, Religionsgesch. Versuche IV 2 
S. 113 und Porphyrios, De abstin. An dem Sinne, in dem allein es der Autor ur- 
spriinglich geschrieben haben kann, wird dadurch gar nichts geiindert, dat 
Theologen es aus Not friih mifideutet haben; das ist begreiflich und nichts 


weniger als beispiellos. Aber die urspriingliche Konzeption eines Mordverbotes 
konnte nicht in die Worte aiwatog anéyeotur gefait worden. 
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nat uber die Filiale. Petrus gewinnt zuerst die Erkenntnis der Be- 
rechtigung und der Notwendigkeit der Heidenmission, und in Jeru- 
salem werden die auch fiir Paulus ma8gebenden Normen fir das 
Verhaltnis der Heidenchristen zum jiidischen Gesetz festgestellt. Eine 
Darstellung, nach der Petrus schon unabhangig von Paulus das Recht 
der Heidenmission und den Universalismus des Christentums aner- 
kennt und es in Jerusalem zur vollen Verstindigung und Regelung 
des Verkehrs von Juden- und Heidenchristen kommt, hat natirlich 
gar keinen Platz fir das Gal 2u ff. geschilderte Nachspiel des Kon- 
ventes (s. dagegen Act 15:2. 3s), den Konflikt in Antiochia. Die ganze 
Entwicklung vollzieht sich in friedlicher Harmonie. 

Diese die Spannungen und Gegensitze hinter sich lassende Dar- 
stellung ist nicht das ktinstliche Erzeugnis einer tendenziéds harmo- 
nisierenden Darstellung+, sondern der natiirliche Ausdruck fortge- 
schrittener kirchlicher Verhaltnisse und der damit verdnderten Ge- 
schichtsauffassung. In der Kirche, der der Verfasser angeh6rt, sind 
jene Gegensatze tiberwunden und damit vergessen; die prinzipielle 
Scheidung vom Judentum ist langst vollzogen; aber die Kirche hat 
das A. T. als ihr heiliges Buch in Anspruch genommen, aus dem sie 
jetzt, weil die Gefahr des Judaismus sie nicht mehr zu bedrohen 
scheint, ihre Tradition und ihre Lehre bereichert (vgl. S. 209. 246). 
Universalismus und Gesetzesautoritat stehen nicht mehr im Wider- 
spruche; sie kommen tberall zu gleichem Recht, und jener ist so 
wenig fiir Paulus wie diese fiir die Urgemeinde charakteristisch. 

Die besondere Berufung des Paulus zum Heidenapostel kommt 
im Gegensatz zu seinen eigenen Zeugnissen 915 2620 nicht mehr 
zum klaren Ausdruck. Daf Paulus als Missionar oft den AnschluB 
an die Synagogen gesucht hat und in ihnen aufgetreten ist, braucht 
nicht bezweifelt zu werden. Aber der ihm 6fter in den Act zuge- 
schriebene Grundsatz, an die Heiden’ erst sich zu wenden, nachdem 
die Synagoge seine Predigt abgewiesen hat, beruht auf einer kinst- 
lichen Theorie, die die Geschichte getriibt hat. Programmatisch er- 
kldren Paulus und Barnabas im pisidischen Antiochia 1346, daB, 
nachdem die Juden das Gotteswort verworfen haben, sie sich nun 
an die Heiden wenden (otpepdpetda ets ta 20vy). Und ebenso all- 
gemein heift es dann, als handle es sich um die ganze heidnische 
Welt: dxobovta 58 ta Evy Eyatpov. Aber die programmatische Er- 
kldrung wiederholt sich in Korinth 186 wie in Rom 2825 ff. und 
wird auch fiir Ephesus 199 vorausgesetzt?. 2217 ff. wird der ent- 


1) Spuren einer tendenzidsen Berichtigung der Darstellung des Paulus in 
Gal sind S. 319? nachgewiesen worden; aber diese Polemik ist alter als die Re- 
daktion der Akten. 2) 1717 redet er zu Athen in der Synagoge und auf 
dem Markte. 
Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 21 
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scheidende Uebergang von den ungliubigen Juden zu den Heiden 
schon auf eine Offenbarung Christi beim ersten Aufenthalt in Jeru- 
salem zuriickgefiihrt. Man erkennt, wie die 6fter die Darstellung 
beherrschende Theorie die Vorginge aus ihrer Begrenzung zu Bil- 
dern von allgemeiner typischer Bedeutung erhebt und zur Illustra- 
tion der Ablésung der Gottesoffenbarung an die Juden durch die an 
die Heiden (1416 1730) benutzt. In dieser etwas schematischen Dar- 
stellung verschiarft sich notwendig der Gegensatz gegen das Juden- 
tum. Die Juden sind fast tiberall die Feinde des Apostels’?; dagegen 
ist der Zwiespalt, den christliche Judaisten in die Gemeinden des 
Paulus nach den Zeugnissen der Briefe hineintrugen, vergessen. 
Und die Feindschaft der Juden erscheint um so unbegriindeter, als 
dem Paulus vielfach Riicksichten auf ihr Gesetz zugeschrieben wer- 
den, die seinen prinzipiellen Standpunkt mildern zu wollen scheinen. 
163 beschneidet er Timotheus. Die Geschichtlichkeit der Nachricht 
wird oft, trotz Gal 23.4 und der bedenklichen Nachbarschaft von 
164 (o. S. 320), damit verteidigt, da8 Timotheus nach 161 Sohn einer 
glaubigen Jiidin war. Aber 163 wird die Beschneidung gerade da- 
mit begrtindet, da8 die Juden ihn als Sohn eines griechischen Vaters 
kannten. — Der Sinn des ratselhaften Geliibdes 181s bleibt bei der 
fragmentarischen Art der dortigen Notizen’? unklar; es ist sogar 
zweifelhaft, ob Aquila oder Paulus das Geliibde geleistet hat und ob 
hier Paulus nur Konnivenz gegen jiidische Gesetzesfro6mmigkeit tibt 
oder selbst einen Beweis seiner Anhanglichkeit an das Gesetz gibt. 
— Aufs starkste tritt die Absicht, die jtiidische Korrektheit des Pau- 
lus zu betonen, in der Schilderung des letzten Aufenthaltes in Jeru- 
salem 2115 ff. hervor. Der Vorstand der Urgemeinde rat ihm, die 
Vorurteile der Judenchristen zu widerlegen durch Anschlu8 an ji- 
dische Manner, die ihr Nasirfatsgeliibde im Tempel erfiillen sollen, 
und Paulus befolgt den Rat. Die Geschichtlichkeit der Tatsache ist 
stark verdachtigt durch die Angabe des Zweckes 21 24 — Paulus soll 
damit beweisen, daB er selbst in seinem Leben am Gesetze festhalte 
— und durch die Verbindung mit der S. 320 behandelten auffallen- 
den Mitteilung 2125 *. — Vor dem Synedrion gibt sich Paulus 236 


*) Umgekehrt wird die freundliche Stellung der rémischen Obrigkeit oft 
geflissentlich hervorgekehrt. Daf} der Verf. Paulus’ Verurteilung nicht habe er- 
ziihlen wollen, weil sie in zu scharfem Kontrast mit den giinstigen Zeugnissen 
des Lysias, Felix, Festus Agrippa (2329 2493 2518.25 2628. 32 2818) gestanden 
hatte (Schwartz S. 299), ist wenigstens eine migliche Erklirung des Schlusses der 
Act. Die ungeheuerliche, neuerdings wieder verteidigte Annahme, er habe vor 
dem Tode des Paulus geschrieben, lift sich aus den Act selbst widerlegen. 
*) Wellhausen S. 14. *) Die Darstellung des Vorganges ist so unverstiind- 
lich wie 1818s (Schwartz S. 2902). 


Paulus und das Judentum 323 


als Pharisier! und weif, indem er seine Uebereinstimmung mit dem 
Pharisdismus im Glauben an die Auferstehung? hervorkehrt, einen 
Streit unter seinen Gegnern hervorzurufen. Ebenso betont er vor 
Felix 2411-17 einseitig sein Festhalten am Gesetz und am_jjiidi- 
schen Auferstehungsglauben; ja er deutet auf die Kollekte wie auf 
einen Beweis der Anhanglichkeit an sein Volk hin, als ob die Samm- 
lung nicht der Christengemeinde allein zugute gekommen ware. Vor 
Festus und Agrippa wie vor dem jiidischen Gemeindevorstand in 
Rom betont er seine Solidaritaét mit dem Judentum und behauptet, 
um der jiidischen Hoffnung wegen in Gefangenschaft zu sein (265 
28 20). 

Diese Haltung des Paulus mit seinen eigenen Aussagen in Ein- 
klang zu bringen ist unméglich* Auch die Verteidiger der Dar- 
stellung der Apostelgeschichte haben Paulus’ Eintreten fiir die Nasi- 
raer und die Beschneidung des Timotheus meist nur gerechtfertigt, 
indem sie die Motivierung der Act preisgaben. Und auch die AeuBe- 
rungen des Paulus tiber sein Verhaltnis zum Judentum haben sie 
nicht ohne Abstriche und Supplemente fiir geschichtlich genommen. 
Aber die geschichtliche Verwertung dieser AeuSerungen scheint mir 
tiberhaupt bedenklich. Sie gehéren den Gesprachen und Reden an, 
wo der Schriftsteller sich am freiesten bewegt, und der ganze Be- 
richt tiber die Verhaftung und den ProzeB des Paulus leidet an 
grofen Unklarheiten und Widerspriichen. 

Die Widersprtiche zwischen verschiedenen Abschnitten der Act, 
die Dubletten und die 6fter nebeneinander auftretenden, aber nicht 
innerlich miteinander verbundenen Notizen, die Art, wie manche 
Faden (mitunter innerhalb einer Geschichte) fallen gelassen werden 
und Erzahlungen mit neuen Voraussetzungen, die uns unbekannt 
oder doch nicht in den Act selbst gegeben sind, einsetzen, be- 
weisen, daB der Schriftsteller verschiedenartige Quellen ‘benutzt hat, 
die er oft nebeneinander stellt, ohne sie innerlich zu verarbeiten, 
oft durch gewaltsame Eingriffe nur so weit harmonisiert, da die 
starksten Widerspriiche gehoben werden. Die Art, wie in einzelnen 
Geschichten die Widerspriiche unmittelbar aufeinander stofen, in 


1) Vgl. auch 265 II Tim 13. Das hingt damit zusammen, dafi die Act den 
Gegensatz von Christentum und Judentum 6fter in den von Phariséismus und 
Sadduciismus umsetzen; s. E. Zeller, Apostelgeschichte, Stuttg. 1854 S. 138 ff., 
J. Weis S. 8. 9, 43. 55. 2) Auch sonst ist 6fter mehr die allgemeine Aut- 
erstehung als die Auferstehung Jesu Inhalt der Verktindigung in den Act: 
49 1718. 32 2415. Die d&vatotxcrg im weiteren Sinne steht im Mittelpunkt der Mo- 
ralpredigt der apokryphen Apostelakten (s. u.). 3) R. Kiihl, Die Theo- 
logie der Gegenwart 1911 S. 252 ff. widerlegt den Versuch Harnacks (Beitrige IV 
Neue Unt. zur Apostelgesch., Lpz. 1911 S. 28 ff.), wenn er sich auch zu dessen 
These bekennt. 

Dale 
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anderen die iiltere tiberarbeitete Darstellung noch deutlich durchschim- 
mert, spricht fiir Benutzung schriftlicher Quellen. Zu dieser Annahme 
fiihrt auch die Beobachtung, dai dem Redaktor schon Gruppen von 
Geschichten vorlagen. Die Stephanusgeschichte, Notizen tiber die 
Mission der Hellenisten und die Grindung der Gemeinde in Anti- 
ochia! waren wohl schon in einer Vorlage verkniipft, ebenso Cor- 
neliusgeschichte K. 10, Rechtfertigung der Heidenmission durch Pe- 
trus K. 11, Apostelkonvent K. 15. Die erste Reihe ist mit der zweiten 
zweimal durch dasselbe dufere Mittel verklammert (814 1122 Ein- 
greifen der Urgemeinde). Eine besonders starke Ueberarbeitung hat 
auch die Geschichte des Prozesses des Paulus erfahren*; ja sogar 
die Wir-Stiicke sind vor Interpolationen nicht bewahrt worden. 27 s. 
2 schlieBen sich unmittelbar aneinander: Sie gelangen nach Schén- 
hafen auf Kreta (s). Da nun der Hafen zum Ueberwintern unge- 
eignet war, entschlie8t man sich, von dort lings der Kitste nach 
einem anderen Hafen Phénix zu fahren (V. 12. 13, darauf werden 
sie durch den Sturm abgetrieben und ins Meer geworfen). Dazwischen- 
geschoben ist eine Warnung des Paulus vor Fortsetzung der Fahrt, 
obgleich diese ja gar nicht beabsichtigt war, und die Interpolation 
setzt sich 2727 fort, wo Paulus an seine Warnung, nicht von Kreta 
ins offene Meer zu fahren *, angesichts der tiblen Folgen des Unge- 
horsams erinnert. Die eine von vélligem Mifverstandnis der Situa- 
tion zeugende Interpolation * gibt den unwiderleglichen Beweis, dab 
der Wirbericht nicht Konzeption des Autors, sondern eine Vorlage 
ist, die er tiberarbeitet hat. 

Der Verfasser der beiden an Theophilos gerichteten Schriften ist 
mit der Weltliteratur und ihren Formen bekannt. Er hat seinem 
zweiten Werke einen antiken Titel gegeben. Er beginnt sein Evan- 
gelium mit einer kunstvoll gebauten Periode, die sich an traditionelle 
Muster anschlieBt°; die dann folgende aramaisierende Erzihlung 
fallt im Tone stark ab, und die Periode, mit der die Act erdéffnet 


1) Hier sind freilich mehrere Berichte benutzt, s.S. 316. *) S. Schwartz 
S. 288 ff. 5) Etwas anderes kann dvayeotur (2712. 21) nicht bedeuten. 
*) Wellhausen hat sie S. 17 nachgewiesen, Zeller und Overbeck haben andere 
Inkonsequenzen in dem Kap. aufgezeigt. Blaf, Evang. sec. Lucam, Lpz. 1897 
p- XXXIV hat den Anstof erkannt und ein Archetypon rekonstruiert, in dem 
der Steuermann und der Schiffsherr nach Italien zu fahren beschlieSfen. V.12 
kann ich freilich damit nicht reimen. Wellhausen hat sich nicht gescheut, die 
Konsequenz, die sich aus der Erkenntnis der Interpolation ergibt, auszusprechen 
und sich damit den Vorwurf der ,Dynamithypothese* zugezogen. Es bleibt 
nur eine stiirmische Ueberfahrt als Vorlage, die vielleicht mit Paulus nichts zu 
tun hatte. Kine sehr ahnliche Schilderung bei Lukian, Wahre Geschichten 16; 
nur muf} man hier das der Parodie dienende Fabulose abziehen. Vgl. auch den 
Wirbericht Flinders Petrie-Pap. IT Nr. 144. 5) S. Schwartz S. 2942, C. 
Clemen, Paulus I 164. 
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und an das friihere Buch nach antiker Sitte durch Rekapitulation 
von dessen Inhalt angeschlossen werden ?, gerit bald in die Briiche. 
Er kennt den schriftstellerischen Brauch der Dedikation 2. Er schickt 
Evangelium 31 dem Auftreten Jesu ganz in der Art der antiken 
Historie * eine (freilich bedenkliche) synchronistische Zeitbestimmung 
voraus, wie er in der Vorrede Schlagwérter‘ hellenistischer Ge- 
schichtschreibung gebraucht. Man sieht sofort, der Mann will seine 
Schriften zur Literatur gerechnet wissen. Er hat auch etwas yon 
der Technik der in Geschichtswerke eingelegten Reden gewuBt. Aber 
das ist doch alles mehr duBerlich angenommene Manier®. Die An- 
satze zu einer Kirchengeschichte, ftir deren Ausfithrung die dem 
Autor bekannte fragmentarische Ueberlieferung gar nicht ausreichte, 
treten zuriick hinter dem Interesse an Person und Taten der Helden 
der alten Kirche, d. h. des Petrus und des Paulus, neben denen ei- 
gentlich nur noch Stephanus und Philippus in Aktion treten. Die 
Persénlichkeit des Paulus beherrscht im zweiten Teile die ganze Dar- 
stellung. Die Makkabderbiicher haben eine Ahnliche Mittelstellung 
zwischen Historie und Heldenbuch. Nicht mit der Komposition hel- 
lenistischer Geschichtswerke treten die Act in Konkurrenz; selbst 
Eusebius hat nicht eine Geschichte der Kirche geschrieben, sondern 
nur das dafiir vorhandene Material nach den Methoden der antiken 
Wissenschaft geordnet und nach religidsen Gesichtspunkten behan- 
delt. Die Act finden ihre eigentliche Fortsetzung wesentlich in den Ge- 
schichten der Martyrer und Heiligen, der Heroen der spiteren Zeiten 
der Kirche. In dem Interesse fiir die Einzelerzihlungen und der 
darum losen Komposition, in der typisch idealisierenden Darstel- 
lung der Helden, in ihren Motiven sind sie noch am meisten ver- 
gleichbar den novellistischen oder panegyrischen Darstellungen groBer 
geschichtlicher Persénlichkeiten oder religidser Wundermanner, einem 
uns nur zu wenig bekannten Teile der volkstiimlichen Unterhaltungs- 
literatur (S. 161 f.). Mit der Erzihlungstechnik solcher Volksbicher, 
die noch nicht Literatur im strengen und hohen Sinne des Wortes 
waren, zeigt der Autor viel gré8ere Verwandtschaft als mit dem Stil 


1) S. R. Laqueur, Hermes XLVI 161 ff. 2) Selbstverstindlich ist 
darum der Inhalt der Schrift nicht aus den besonderen Wiinschen oder Bediirf- 
nissen des Adressaten zu begreifen. 3) S. Schwartz, Z. f. neutest. Wiss. 
XI 102. *) Daf dvartdzacta. und xat_bic yoadar feste Begriffe sind, ersieht 
man z. B. aus den Zeugnissen bei P. Scheller, De hellenistica historiae conscri- 
bendae arte, Diss. Lpz. 1911 S. 23. 45. 5) Im Unterschied zur Historie 
fehlt in den Act jede Chronologie. Die beiliufigen Beziehungen auf die Zeit- 
geschichte dienen nicht chronologischen Zwecken (Harnack, Beitrage II] 22 ff.). 
Es finden sich im zweiten Teile nur Zeitangaben, die mit den Geschichten 
von- Paulus verkntipft sind. Sie bleiben relativ, weil jeder Synchronismus mit 
absoluten Daten der Zeitgeschichte fehlt. 
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der damals ganz von den Kunstformen der Rhetorik beherrschten 
Historie. Hellenistische Einfliisse aus dieser Sphare sind in einzelnen 
Fallen nachzuweisen!. Aber natirlich ist das meiste spontan ge- 
wachsen und in Stimmung und Farbung vor allem auch durch die 
evangelischen Geschichten beeinfluBt. 

Die Corneliusgeschichte mag uns die Eigenart der Erzahlungs- 
technik zuerst erliutern (K. 10). In der Vision schaut Cornelius einen 
Engel Gottes, der ihm zum Lohne fiir seine Frémmigkeit verkindet, 
wo er Simon Petrus finden kénne. Am nachsten Tage hat Petrus eine 
Vision, die ihn iiber die rituellen Satzungen erheben und damit zur 
Heidenmission vorbereiten soll. W&hrend er noch iiber den Sinn 
der Offenbarung nachdenkt, erscheinen die Boten, die nach ihm 
fragen, und zugleich gebietet der Geist Petrus, ihnen zu folgen. Die 
Boten charakterisieren ihren Herrn und erzaihlen von der Engels- 
weisung, die er erhalten hat. Petrus erzihlt nach seiner Ankunft 
den an ihn ergangenen Befehl Gottes?, der ihn zur Abweichung von 
den Riten bestimmt hat. Cornelius berichtet seine Vision *. Nach 
Petrus’ Predigt kommt der Geist auf die Hérer herab, die in Zungen 
reden und Gott preisen. Dies himmlische Zeugnis, iber das Petrus 
und seine Genossen staunen, iiberwindet die letzten Bedenken des 
Petrus; die Heiden werden getauft. — Petrus muB sich in Jerusalem 
rechtfertigen, weil er sich mit Heiden gemein gemacht hat (K. 11). 
Er berichtet seine Vision und den an ihn ergangenen Befehl des 
Geistes, ebenso das Gesicht des Cornelius, den ganzen Hergang in 
Casarea, vor allem das Wunder der Herabkunft des Geistes, das die 
Taufe forderte. 

Gewif soll der ausfihrliche Bericht in Jerusalem die ganze prin- 
zipielle Bedeutung des Ereignisses hervorheben (S. 317). Aber diese 
Art der Wiederholungen durch Wiedererzihlung, besonders Boten- 
bericht 4, den man aus dem Epos kennt, ist der volkstiimlichen Er- 


*) Parallelen zur wunderbaren Befreiung aus dem Gefangnisse bemerkt 
Reitzenstein, Wundererzihlungen S. 121f., s. auch S. 53 f. Auf verbreitete Motive 
volksttimlicher Erziihlung liefien sich auch zuriickfiihren das Erdbeben als gitt- 
liches Zeichen 4:1 i626 (vgl. Zeller S. 130), die Erblindung infolge der Theophanie 
98s.—12 u ff. hat viel Aehnlichkeit mit der S. 306! erwihnten Geschichte bei Phlegon. 
Hs sei auch erinnert, daf} Vorzeichen, Triume, Wunder und Eingreifen der Gitter 
zu den Requisiten der rhetorischen Geschichtsschreibung gehérten, s. B. Niese, 
Kritik der Makkabiierbiicher, Berlin 1900 S. 34 ff. *) Er gibt dabei dem 
Gesicht, das die Speisenunterschiede aufhob, die Anwendung auf diesen Fall, 
indem er dadurch den Unterschied von reinen und unreinen Menschen aufge- 
hoben werden lifit. Die Ktirze des Berichtes ist dem Leser verstiindlich, mufte 


den Hérern unverstiindlich sein. *) Das strahlende Gewand des Engels 
wird erst hier 1030 hervorgehoben, vgl. 110 Le 244. *) Le hat ihn auch 
éfter im Evangelium eingefiihrt, s. S. 275. — 2390.21 berichtet Paulus’ Neffe, 


was 2311—15 erzithlt war. 
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zahlung eigen. In unserem Falle berichtet zuerst der Erzahler die 
Visionen beider Personen, dann berichten die Boten die des C. dem 
Petrus, dann tauschen P. und C. ihre Erlebnisse aus, endligh wieder- 
holt Petrus alles. Dabei wird stets die direkte Rede gebraucht. 
Kleine Abweichungen stellen sich von selbst ein, vielleicht werden 
Variationen sogar gesucht, um die Monotonie zu vermeiden 1. 

Engelerscheinungen ? und Offenbarungen im Traum oder in der 
Vision * sind beliebte Mittel der Erzihlung; sie dienen als Hebel, 
durch die neue Aktionen in Bewegung gesetzt werden. Besonders die 
letzte Reise des Paulus steht unter fortgesetzter Einwirkung hoherer 
Offenbarungen *. Schon in Ephesus faft er den Plan, Jerusalem, 
dann Rom aufzusuchen (1921)*. In der Abschiedsrede in Milet fithlt 
er sich gebunden im Geiste an seine Reiseroute, und der Geist be- 
zeugt ihm in jeder Stadt, da ihn Fesseln und Bedrangnisse erwarten; 
er wei, daB die Ephesier ihn nicht wiedersehen werden (20 22 ff.) ® 
In Casarea weissagt ihm der Prophet Agabus in symbolischer Hand- 
lung und in Worten die Gefangenschaft (21 1). Den Gefangenen er- 
mutigt in nachtlicher Erscheinung der Herr und versichert ihn, daB 
er auch in Rom Zeugnis ablegen werde (2311). Die providentielle 
Bedeutung der Romfahrt tritt von neuem hervor in der Engelsweis- 
sagung 27 23 7, 

An der Corneliusgeschichte ist besonders bemerkenswert, da 
parallele Offenbarungen, die an zwei Personen ergehen, zu einem 
Zwecke zusammenwirken. Dies Motiv des Doppeltraumes oder der 
Doppelvision ist noch in hellenistischen Novellen nachweisbar °. Die 
literarische Provenienz des Motives wird dadurch noch wahrschein- 
licher, daB es noch in einer andern Stelle der Act benutzt ist. K. 9 
werden Paulus und Ananias durch hoéhere Offenbarung, die beiden 
zuteil wird, in Damaskus zusammengefthrt. Dabei wird seltsamer- 
weise die an Paulus 96 ergangene Offenbarung 912 in anderer Ge- 


1) Nur 1114, nicht in den drei friiheren Berichten, erfaéhrt Cornelius in 
der Vision, warum er Petrus holen soll. 2) Bio 896 127 ff. 23 27 28 (7 38. 53) 
vel. Le 130. 3) Offenbarungen des Pneuma 829 166 vgl. 132. 839 entriickt 
das Pneuma des Herrn den Philippus (vgl. 8.294). An anderen Stellen wirkt der 
Geist von innen als die den Glaubigen verliehene Kraft: 48 532 65 1528, Offen- 
barungen im Traume 169 189, in der Vision 2217 755, im Gottesurteil durch 
Los 1 26. 4) Vergleichen lat sich z. B. die Haufung der Vorzeichen vor 
Casars Tod bei Nicolaus und Plutarch. Gehiauft sind diese Wirkungen auch in 
der Geschichte vom Aethioper und Philippus: 8 26, 29. 39. 5) Wie wenig 
dieser Plan zur folgenden Reise durch Makedonien und Griechenland pafit, 
fiihrt Overbeck in seinem Kommentare aus. 8) Sehr auffallend ist, dafi 
214 auch die syrischen Christen, die Paulus vor der Reise nach Jerusalem war- 
nen, aus dem Geiste reden. 7) Daf das Motiv im Wirbericht auftaucht, 
fillt auf und bestirkt den S. 324 geiufierten Verdacht ‘einer Bearbeitung. 
8) Wendland, De fabellis S. 27. 28. 
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stalt wiederholt: 910 ff. erhalt Ananias im Gesicht die Weisung des 
Herrn, Saul aufzusuchen; Saul, so wird Ananias mitgeteilt, habe 
schon in der Vision geschaut, daf ein Mann namens Ananias bei ihm 
eintrete und durch Handauflegung ihm das Augenlicht wiedergebe. 
Der Verf. zeigt hier ein auch sonst wahrnehmbares Ungeschick, 
gleichzeitige Ereignisse zu schildern, und hat den Eindruck der Er- 
zihlung durch die Eintragung der Vision des Paulus in die des Ana- 
nias gestért1. Auch hier fiihrt die zeitlich zusammenfallende, sach- 
lich parallele Doppelvision zwei Personen zusammen. 

Da8B im Hause des Cornelius zuerst der Geist auf die Versam- 
melten herabkommt und dann auf Grund dieses géttlichen Zeugnisses 
die Taufe erfolgt, bildet eine Ausnahme von der sonst in den Act 
beobachteten Regel, nach welcher Taufe und Erftllung mit dem Geiste 
verschiedene und in einem Falle sogar ganz von einander getrennte 
Akte sind, waihrend Paulus sie in eins denkt. Philippus tauft die 
Samariter. Als das in Jerusalem bekannt wird, ziehen Petrus und 
Johannes nach Samarien, und nun erst empfangen die Getauften 
durch Handauflegung den Geist 815 ff.?. Der Verf. steht dem En- 
thusiasmus des Urchristentums schon fern, indem er die Haupter 
der Gemeinde allein als Trager des Geistes ansieht. Ebenso teilt 
in Ephesus erst Paulus denen, die nur die Johannestaufe empfangen 
haben *, den Geist durch Handauflegung mit (191 ff.)*. Die Wirkung 
der Handauflegung ist magisch. Auch in der Pfingstgeschichte 2 3s 
tritt dies Schema auf, obgleich es hier natiirlich schiene, da die 
Horer zunaichst von den pneumatischen Wirkungen, die sie gesehen 
haben, ergriffen wtirden®. Das duBere Schema weist wohl noch zu- 
rick auf den Kampf, in dem sich die Taufe gegen die pneumatischen 
Offenbarungen, die urspriinglich die Zugehérigkeit zur Gemeinde 
erwiesen, durchsetzte. 

Die Sorglosigkeit volksttimlicher Erzaihlung zeigt sich auch beim 
Vergleiche der drei Berichte tiber Paulus’ Bekehrung. K. 9 erzahlt 
der Autor den Vorgang, 226 ff. und 26 ff. l4Bt er ihn durch Paulus 

*) Diese Vision ist interpoliert (d. h. vom Autor in seine Quelle); sie ver- 
rit sich als Dublette von 96 (2210), wo der Herr Paulus sagt, in Damaskus 
werde er erfahren, was er zu tun habe. Das bezieht sich eben auf das Er- 
scheinen des Ananias. P. Corssen, Der cyprianische Text der Acta, Berlin 1892 
S. 21f. hat zuerst den Anstof aufgedeckt. *) 838 darf Philippus den Eu- 
nuchen nur taufen. *) Vgl. die Antithese der Johannes- und der Christus- 
taufe Le 316 (Act 15 1325) und das Nebeneinander von Wasser und Geist bei 
Joh. *) Vorher tauft er sie zum zweiten Male. Es soll hier wohl die 
Taufe als eine notwendige Institution der Kirche hingestellt werden; die jo- 
hanneische oder jiidische Taufe geniigt nicht — wohl ein Rest der um dies Sa- 


krament geftihrten Kimpfe. ®) Dasselbe Schema scheint 22 16 ff. befolgt: 
Auf Paulus’ Taufe folgt die Ekstase in Jerusalem. 
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berichten; er hat offenbar Mihe gehabt, seine Reden mit Inhalt zu 
fillen. Von den Variationen, die zeigen, wie wenig es dem Autor 
um einen urkundlichen Bericht zu tun ist, will ich hier nur eine 
erortern. 96 erhalt Paulus vom Herrn nur den Auftrag, nach Da- 
maskus zu gehen, wo er (durch Ananias) héren werde, was er zu 
tun habe. Ananias erfaéhrt in seiner Vision 915 Paulus’ Beruf zur 
Mission. 2214 verkiindet Ananias dem Paulus seine Berufung (von 9 15 
stark abweichend), und in einer Christophanie im Tempel (S. 318!) 
erhalt Paulus den Auftrag der Heidenmission. 2616 ff. erfolgt in 
breiter Ausfiihrung die Berufszuteilung durch Christus selbst schon 
vor Damaskus. Der letzte Bericht pflegt bei den Modernen beson- 
deres Wohlgefallen zu finden; wird man doch durch ihn mit einem 
Schlage von zwei Visionen und der wunderbaren Heilung des erblin- 
deten Paulus durch Ananias befreit, und bezeugt doch Paulus selbst, 
da der verklarte Herr ihn zur Heidenmission berufen hat. Und in der 
Tat ist ja die Doppelvision wie die Christophanie im Tempel 22 1, 
die Paulus’ Werk mit Jerusalem verknipfen soll, sicher spate Tra- 
dition. Dennoch ist die weitverbreitete Vorstellung, als sei der Be- 
richt K. 26 der urspriinglichste von den dreien! oder gar die in den 
andern Darstellungen entstellte Quelle, verkehrt. In den frei kom- 
ponierten Reden darf man am allerwenigsten alte Ueberlieferung 
suchen *, und was sich kritischer Betrachtung scheinbar als ein Vor- 
zug dieses Berichtes darstellt, ist doch nur zufalliges Ergebnis der 
konzentrierten Zusammenziehung. Es nimmt sich in den Apologien 
K. 22. 26 wirkungsvoller aus, wenn Paulus den Auftrag seines Lebens- 
werkes ganz direkt vom Herrn empfangen hat. Es ist dieselbe Will- 
kur, die K. 9 Ananias in der Vision Paulus’ Beruf erfahren, aber ihn 
gar nicht Paulus selbst mitteilen lat, die K. 22 Ananias dem Paulus 
seinen Beruf verktinden la8t, ohne da die Vision erwahnt wiirde, 
der Ananias sein Wissen verdankt. Der volkstiimliche Erzahler be- 
lastet sein Gedachtnis nicht mit Reminiszenzen, er produziert neue, 
wirksame, die einzelne Handlung férdernde Momente, ohne die De- 
tails der einzelnen Partien in Einklang zu setzen*. Hat doch sogar 
die Analyse sophokleischer Dramen gelehrt, daf der Dichter Voraus- 
setzungen und Bedingungen der Handlung fiir verschiedene Akte 
variieren kann, je nachdem sie fiir Charakteristik der Personen und 
fir die Motivierung wirksam sind. 


1) S. die griindliche Erérterung von H. H. Wendt, Die Apostelgesch., Gott. 
1899 S. 186 ff. 2) Schwartz S. 279? hat mich nicht tiberzeugt. 3) Auch 
die Abweichungen des Einganges der Act vom Schlusse des Evangeliums sind 
nicht anders zu beurteilen und nicht zur Rekonstruktion der Vorlage zu ver- 
werten. Aber die schroffen Widerspriiche innerhalb einer Geschichte stehen 
auf einem anderen Blatt. 
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Die Wunder (téeata xal onetx)1 spielen in den Act eine grofe 
Rolle: sie sind Beweis fiir die Wahrheit des Evangeliums und Mittel 
zur Bekehrung. Die von Petrus und Paulus ausgehenden Wunder- 
krafte wirken 515 1911. 12 ganz magisch. Die Wunderauffassung 
steht etwa auf der Stufe des Joh. Die Heilung des Lahmen dient 
der Verherrlichung Gottes 313 421 (vgl. S. 306); sie gibt Anlab zu 
einer Missionspredigt des Petrus und zu einem Verhér vor dem Syn- 
edrion 472. Die Mitwirkung des Glaubens des Kranken wird dabei 
iiberhaupt nicht erwihnt*. Daf die Lahmheit angeboren ist, wird 
absichtlich hervorgehoben 32 s. auch 422 933 148 (vgl. S. 304). — 
Der Parallelismus der Wunder des Petrus und des Paulus ist oft 
beobachtet worden‘; er erklart sich wohl schwerlich aus berech- 
neter Absicht, die gleiche Wirde beider Apostel zu betonen, eher 
aus einer Armut an Motiven, die z. T. gewif schon in der Alteren 
Tradition zu konventionellen Wiederholungen gefiithrt hat. Beliebt 
sind in den Act die Strafwunder. Ananias und Sapphira werden 
zur Strafe fiir ihre Heuchelei durch Petrus’ Wort vernichtet °. Kunst- 
voll ist das schon bei Josephus legendenhaft ausgeschmiickte Ende 
des Herodes mit der Christenverfolgung verkntpft; der Engel des 
Herrn schlagt ihn, und er stirbt am Wirmerfrab 1223. Es ist die 
mythische Krankheit, die mit Vorliebe die Gottesfeinde, z. B. Anti- 
ochus Epiphanes, heimsucht ®. Wahrend Judas bei Mt 225 sich er- 
hangt, bildet Act 11s schon den Uebergang zu dem Schauergemalde, 
das Papias vom Ende des Verraters zeichnet’. 13811 endlich er- 
blindet der Magier Barjesus infolge der Strafrede des Paulus. 


1) 243 430 512 68 143 1519. ?) Aehnlich geben die Wunder bei Joh 
den Gegnern Anstofi und Anlafi zum Redestreit (Joh 5 723 9). Act 47.8 ist frei- 
lich die Verkniipfung der Lahmenheilung mit dem Verhér locker und vielleicht 
sekundar. Der Lahme ist ein allgemein bekannter Bettler 32 wie der Blinde 
bei Joh 9s. — Tabitha wird 937 ff. vor breiter Oeffentlichkeit vom Tode erweckt 
wie Lazarus. — 522 (1219) werden die Wiichter als unbefangene Zeugen des 
Wunders eingefiihrt. 5) Man hat gemeint, das werde 316 (freilich recht 
spat) nachgeholt; aber hier ist nur vom Glauben der Apostel die Rede. 149 
wird wirklich der Glaube des Kranken vor der Heilung konstatiert. 4) Zeller 
S. 320 ff. 5) 59 ist das ganz klar ausgesprochen. Die Genesis der Wunder- 
geschichten der Act wird in der beliebten Reduktion auf natiirliche oder psy- 
chologisch begreifbare Vorgiinge verkannt. 6) Ueber Antiochos s. II Makk 9». 
Der Wiirmerfraf} wird auch bei der letzten Krankheit Herodes des Grofen von 
Jos. Alt. XVII 169 Jiid. Krieg 1 656 erwiihnt. Sulla starb nach Aelian Fr. 53 (Plu- 
tarch Sulla c. 36) daran (oder an gdetpiactg, s. W. Hertz, Ges. Abhandl. S. 3221. 
347), ebenso Maximian: Lact. De mort. persecut. 33, 7.8, Eusebius K.G. VIII 
16, 4. Ueberall ist es die Strafe der Gottlosigkeit (das alteste Beispiel bei 
Herodot IV 205). Die erbaulichen Schriften der Zeit sind voll von Strafwun- 
dern, Aelian hat eine lange Reihe, und Plutarch schreibt ein ganzes Buch iiber 
das Thema. *) Fragm. 3 Funk. W. Wrede, Vortriige und Studien, Tiib. 
1907 S. 141 ff. , : 
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Der Kampf des Petrus mit dem Magier Simon 8o ff. und der 
des Paulus mit dem Magier Barjesus will doch wohl die Grenze 
ziehen zwischen den Helden der Kirche und den andern Wunder- 
miannern der Zeit. Manche Ziige der Act scheinen im Gegensatz zu 
dem sich vergétternden und von der Menge vergétterten (8 ». 10) Si- 
mon zu stehen (vgl. auch die Vergétterung des Herodes 1222): Petrus 
weist 1026 die Proskynese des Cornelius ebenso zuriick wie Paulus 
und Barnabas 1415 die Vergétterung (vgl. 286). Die christlichen 
Gottesmanner zeigen sich den Magiern wie den jiidischen Exorzisten 
(1913) tiberlegen, aber sie geben Gott die Ehre. 

Wir sahen, wie die Ueberlieferung einzelner Jesusworte sich zur 
Ausgestaltung zusammenhangender Jesusreden entfaltet und wie Joh 
zur freien Komposition der Reden, die er Jesus in den Mund lest, 
fortschreitet (S. 308). Der Autor der Act steht in der Gestaltung der 
Reden auf der Stufe des Joh'. Er gleicht ihm auch darin, da8 er 
wenig individualisiert und die Reden oft gar nicht der Situation an- 
paBt, sondern sie als Mittel benutzt, seine religidsen Anschauungen 
zum Ausdruck zu bringen. Die Rede des Stephanus ist der Sach- 
lage wenig angemessen. Die Zeugen, die 611 ff. Stephanus der La- 
sterungen gegen Mose und Gott, Tempel und Gesetz beschuldigen, 
werden als falsche bezeichnet. Aber Stephanus tut nichts, diese 
Anklagen zu entkraften, scheint sie vielmehr im zweiten Teile seiner 
durch die Lynchjustiz unterbrochenen Rede durch die Verwerfung 
des Tempelbaues des Salomo zu bestatigen ?. Ehe er zu dem springen- 
den Punkt kommt, schickt er eine lange geschichtliche Einleitung 
tuber die wunderbare Fihrung Israels voraus. Man kann nun zwar 
in der Darstellung der Mission Moses’ Beziehungen auf den gegen- 
wirtigen Streit entdecken. Aber die ganze Einleitung ist gar nicht 
auf einen aktuellen Zweck angelegt; man erhalt den Eindruck eines 
gar nicht aus dieser gespannten Situation heraus erfundenen Lehr- 
vortrages tiber die Fortsetzung der alttestamentlichen Offenbarung 
in Christus. Und daf der Verf. hier einen ihm vertrauten Gedanken- 
gang in einen Zusammenhang, fiir den er wenig paBt, hineinlegt, 
beweist die Verwandtschaft mit der geschichtlichen Einleitung der 
Paulusrede K. 13. — Paulus’ Rede vor dem Volk 21 40—22 21 ergab 
sich uns schon dem Inhalte nach als eigenes Erzeugnis des Autors 


1) Hier gab es ja auch gar keine den Jesusworten entsprechende Tradi- 
tion, durch die er gebunden gewesen ware. 2) Das Motiv 74s kehrt in 
der Areopagrede (tiber sie S. 245f. 128) 17% wieder; zu ibr ist 141s ff. die 
Hauptparallele. — E. Norden, Kunstprosa S. 484 meint die Stephanusrede einem 
anderen Verfasser zuschreiben zu miissen als die Areopagrede; aber der sti- 
listische Abstand erklirt sich daraus, dafi der Inhalt der Stephanusrede zum 
Anschlu® an das Bibelgriechisch gefiihrt hat. 


der Act. Wie Stephanus holt auch Paulus sehr weit aus. Er kommt 
aber mit der Darstellung seiner Lebensgeschichte, die ihn rechtfer- 
tigen soll, nur bis zur Berufung zum Heidenmissionar. Dann wird 
er ebenso jah unterbrochen wie Stephanus '; so kommt es auch hier 
gar nicht zur Widerlegung der Anklagepunkte. Eine Rede gleichen 
Inhalts halt dann Paulus auch vor Festus und Agrippa 261 ff. Mochte 
er sich nun hier freier ergehen kénnen, so muBten doch Agrippa 
oder Festus darauf bestehen, daf er sich tiber die jidischen Anklagen 
AuBerte; denn der Zweck des ganzen Verhérs war ja nach 25 26, dab 
Festus danach mit Hilfe des Agrippa seinen Bericht formulieren 
wollte. Dieser Zweck wird gar nicht erreicht, der Verf. verliert ihn 
vollig aus dem Auge. 

Der Autor besitzt nicht ein psychologisches Verstandnis, das ihn 
befahigt hatte aus dem Geiste eines anderen heraus zu reden; die 
Historiker seiner Zeit haben es, Tacitus ausgenommen, auch nicht 
gekonnt. Das Ungeschick des Autors tritt besonders kraf in einigen 
Fallen hervor, wo er, was er seine Leser wissen lassen will, durch 
Reden anderer kund tut. Die Hoérer beim Pfingstfeste verbinden 2 7 ff. 
mit dem Ausdruck ihres Staunens die lange Aufzaihlung der bei dem 
Ereignisse vertretenen Nationen. Petrus erzahlt den Jiingern 118. 19 
das Ende des Judas wie etwas ihnen neues; er redet von der ara- 
maischen Sprache, indem er ein Wort itibersetzt, so als sei es nicht 
seine Muttersprache. Ebenso unmdglich ist 1211 im Munde des 
Petrus. Der Verf. ist zu ungeschult, um die fingierte Rede durch- 
fiihren zu kénnen (vgl. S. 308 f.). 

Frei und nach gutem griechischen Muster? komponiert ist der 
Brief der jerusalemischen Gemeinde. Auch der des Lysias 23 26 ff. ist 
Machwerk des Schriftstellers, dem es darum zu tun ist, Paulus durch 
den rémischen Centurio zu rechtfertigen, wie er auch spater Felix, 
Festus, Agrippa fiir seine Unschuld zeugen lABt. 

Der Verf. der Act will, nach den Wirberichten zu schlieBen, 
zeitweilig Begleiter des Paulus gewesen sein. Aber gegen diesen An- 
spruch erhoben sich auf Grund unserer Analyse starke Bedenken: 
die Verblassung des Bildes des Paulus, der nach einem allgemein 
apostolischen von Petrus wenig verschiedenen Typus gezeichnet ist, 
die Liickenhaftigkeit und Unzuverlissigkeit der Nachrichten tiber die 


*) Auch die Rede auf dem Areopag findet 17 s2 ein vorzeitiges, gewaltsames 
Ende. Der Verf. bedient sich offenbar an allen drei Stellen eines schematischen 
Mittels, und Harnack, Beitrige II 170 vermutet sicher mit Unrecht, dafi die 
Rede einst einen anderen Schluf hatte. *) Dahin gehoért yaipe.y am An- 
fang (Jac11), épewode am Schluss, 1529 die Wendung ¢} nodzete mit Part. vel. 
S. 314". Dafi die Periode im Hingang wie Le 11 gestaltet ist, ist mit Recht be- 
tont worden. Vegl. Beilage 15. 
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Jahre nach der Bekehrung und iiber die beiden ersten Reisen nach 
Jerusalem, iiber sein Verhaltnis zur Urgemeinde und zum Judentum, 
tiber die dem Paulus in Jerusalem gemachte Auflage. Und auch sonst 
weist vieles in den Act auf eine tiber die apostolische Zeit weit fortge- 
schrittene Entwicklung. Der Autor hat keine klare Vorstellung von der 
Glossolalie, die enthusiastischen GeistesiuBerungen erscheinen bei 
ihm schematisiert und anein Amt gebunden. Die Erwartung der Pa- 
rusie tritt zuriick und ist 1s durch die Erwartung der Geistesmit- 
teilung (vgl. Joh) zuriickgeschoben!. Die Judaslegende ist tiber Mt 
fortgeschritten, und die Himmelfahrtsgeschichte gehdért zur spatesten 
Schicht der Traditionen von Erscheinungen des Auferstandenen. Der 
Wunderbegriff, die Technik der Reden, der leise Einflu8 von Ge- 
wohnheiten und Motiven hellenistischer Literatur ricken ihn Joh 
nahe *, manche kirchliche Sitten und Ordnungen in die Nahe der 
Pastoralbriefe. Paulinische Briefe hat er benutzt; eine Sammlung 
mu es schon gegeben haben. Die ephesische Legende von Johannes 
scheint er gekannt zu haben. Die Gesamtheit der Apostel® ist fiir 
ihn, weil die Kunde fiir die meisten erloschen, fiir die wenigen, iber 
die Traditionen vorliegen, verdunkelt ist, schon eine mit einem star- 
ken Nimbus umgebene allgemeine Autoritat. 

Die kirchliche Tradition sieht den Phm 24 Col 414 I] Tim 412 
genannten Lukas ftir den Verf. an; aber die Analyse der Act fiihrt 
in eine spatere Zeit. Man hat gemeint, ein anderer spiterer Lukas 
sei der Autor; aber das heift mit einem merkwiirdigen Spiel des 
Zufalls rechnen*. Nimmt man aber an, daB der Verf. sich far Lu- 
kas ausgab, so ist die Widmung schwer zu erkléren, die Pseudo- 
nymitaét oder Anonymitaét des Autors zu verbieten scheint. Sind die 
beiden Schriften von Anfang an pseudonym gewesen, so muf die 
Widmung fingiert sein. Hat es wirklich einen dem Verf. befreun- 
deten Theophilus gegeben, so mu der ihn anredende Verf. auch 
seinen wahren Namen genannt haben; dann waren die Schriften in 
der Zeit der Anfange der Kanonbildung auf den falschen Namen 
des Lukas gesetzt. Die Méglichkeit zu einer Vermittlung zwischen 
Tradition und Kritik schienen vielen die Wirberichte zu geben. 


1) Wellhausen S. 2. 2) Die Beziehungen zwischen dem Le-Hy. und 
Joh kommen hinzu (S. 3034), vgl. auch Harnack, Beitrage [ 108. 153 ff. Die lite- 
rarischen Reminiszenzen der Act, wie sie sich z. B. in der Areopagrede finden, 
stehen auf einer Stufe mit dem S. 290 am Evang. Beobachteten. 3) ID 
Apostelbegriff ist auf die Zwélf verengert (s. Harnack, Mission I 271), aber 
Paulus ist, nach dem Titel der Schrift zu schliefien, hinzugenommen (vgl. 14 14). 
4) Viel wahrscheinlicher wire dann die Annahme, Lukas sei der Verfassername 
und als solcher in die unechten Briefe Col Il Tim aufgenommen. Ich wiirde 
diese Lisung annehmen, wenn dann nicht in Phm, einem sicher echten Briefe, 
eine Interpolation anzunehmen ware. 
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Wenn sie von Lukas stammen und ihm etwa auch das Evangelium 
in seiner urspriinglichen Gestalt angehdért, so kénnte der Bearbeiter 
dieser Quellen den Namen des Lukas fortgefiihrt haben. Aber Lukas 
die Prologe und mit den Prologen die Widmung zuzuschreiben, ist 
sehr bedenklich; denn der Prolog zum Ev. blickt schon zuriick auf 
eine reichere Entfaltung der Evangelien-Literatur; von dieser ist der 
Verf. abhingig und beruft sich nicht auf irgendwelche Beziehungen 
zu Augenzeugen. Hinter den Evangelien steht ihm, wie es scheint, 
schon die Autoritét der Apostel als der eigentlichen Gewahrsmanner. 

Die Frage, ob der Verf. des Wirberichts mit dem der Act iden- 
tisch oder von ihm benutzt ist, la8t sich durch allgemeine Erwa- 
gungen nicht beantworten. In jedem Falle ist das wiederholte pl6tz- 
liche Einsetzen und Intermittieren des Wir auffallend?. Aber es 
lassen sich Parallelen sowohl fiir das unvermittelte Eintreten der Ich- 
oder Wir-Erzihlung in Geschichten, an denen der Autor selbst teil- 
genommen hat oder haben will (S. 2971), wie fiir die seltsame Ueber- 
nahme der ersten Person aus der Vorlage anfiihren. Entscheidend 
sind Unklarheiten und Widerspriiche der Erzihlung, die sich nur 
aus Ueberarbeitung erklaren lassen. Dahin rechne ich z. B. die vél- 
lig konfusen Berichte 16 16s—18 ? 204—6 ? 2010-12, vor allem die S. 324 
behandelten grofen Interpolationen in K. 27, die von den ersten 
Konzipienten der Erzihlung unméglich herrihren kénnen, man miibte 
denn Lukas zutrauen, daf er sein eigenes Tagebuch oder seine No- 
tizen groblich mifverstanden hatte; das zu glauben bringt ja auch 
BlaB fertig, Dazu kommt noch, dafi zweimal beim Aussetzen der 
Wirquelle sofort ein ihr widersprechender Bericht einsetzt. Nach 
der Wir-Quelle fahrt Paulus, weil er es eilig hat, zum Pfingstfest 
nach Jerusalem zu kommen, an Ephesus vorbei 20164. Nach dem 
Folgenden laBt er die Aeltesten von Ephesus nach Milet kommen, 
verursacht also selbst eine viel gréSere Verzégerung der Fahrt, als 
wenn er Ephesus bertihrt hatte; d.h. der Redaktor wagte nicht den 
Wirbericht in sein Gegenteil zu verkehren, aber er wollte eine Rede 
anbringen, und so schuf er sich eine Gelegenheit dazu in Milet. 
Die Gelegenheit ist ebenso unpassend wie die Rede selbst, die gar 


* Harnack, Beitrige I7 hilt es fiir leichter begreiflich im Falle der Iden- 
titat, weil der Freund Theophilus ja tiber die Beziehungen des Autors zu Pau- 
lus Bescheid gewufit habe. Aber er verkennt dabei das Wesen der Dedikation, 
Bh Sh Bplay. *) M. Sorof, Die Entstehung der Apostelgeschichte, Berlin 
1890 8S. 7. 8. Er hat manche Probleme aufgedeckt, aber eine falsche Lésung 
gegeben; auch zu den folgenden Anstifien gibt er Bemerkenswertes. — Durch 
Streichung von V. 17. 1s* kommt ein leidlicher Zusammenhang heraus. 3) Hier 
ist die Fahrt von Athen nach Philippi gar nicht erwiihnt. *) Er will 
das Pfingstfest in Jerusalem feiern. Sollte wirklich der Wirbericht den Haupt- 
zweck der Reise des Paulus nicht erwiihnt haben? 
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nicht Abschiedsrede, sondern allgemein gehaltene Apologie des Pau- 
lus im Sinne des Autors ist. Ebenso steht die tiberschwengliche 
Freude, mit der nach dem Wirbericht 21 1 ff. die jerusalemische 
Gemeinde Paulus empfaingt, mit der bitteren Verlegenheit, die ihr 
nach den folgenden Versen das Erscheinen bereitet (und der vélligen 
Passivitat, mit der sie seinem Schicksale gegeniibersteht) ! in scharfem 
Kontrast. 

Die Gleichartigkeit des Stiles? gibt gar kein Moment gegen die 
Unterscheidung der Wirquelle vom Verf. der Act. Sonst ware fiir 
die Mehrzahl antiker Autoren die Quellenuntersuchung ausgeschlossen, 
da die meisten, auch wo sie von Vorlagen abhangig sind, sich um 
einheitliche Stilisierung bemiihen. Wie Harnack wegen der Einheit- 
lichkeit des Stiles den Verf. des Wirberichtes mit dem der Act gleich- 
setzt, so schlieBt er aus den Arztlichen Kenntnissen des Autors der 
beiden Theophilos gewidmeten Schriften, da8 er wirklich der Col 414 
als Arzt bezeichnete Lukas sei. Aber diese Kenntnisse gehen nicht 
tuber das MaB hinaus, das bei gebildeten Laien vorauszusetzen ist. 
Eine umfassende, meist fiir ein weites Publikum bestimmte medi- 
zinische Literatur, darunter zahlreiche von Laien verfaSte Schriften, 
auch 6ffentliche medizinische Vortrage haben eine gewisse Vertraut- 
heit mit 4rztlicher Kunst und Terminologie verbreitet *. Philos Kennt- 
nisse auf dem Gebiete gehen erheblich weiter als die unseres Autors, 
und doch ist er kein Arzt gewesen. Wer ibrigens Col fiir unecht 
halt, wird die Notiz von Lukas dem Arzt nicht als tiber jeden Zweifel 
erhaben ansehen. 


2 DIE APOKRYPHEN APOSTELGESCHICHTEN 


Die kanonische Apostelgeschichte erzéhlt fast nur Taten des 
Petrus und des Paulus (S. 325). Der Wunsch, auch von der Wirk- 
samkeit der andern Apostel Genaueres zu wissen, wurde durch die 


1) Die Wirquelle reicht bis V.20* éfaCov tov dedv, mit dem cindy te des 
Redaktors stofien die Gegensiitze hart aufeinander. *) Von Hinheitlich- 
keit sollte nicht die Rede sein. Blafi und schon Zeller (S. 514) haben Diffe- 
renzen innerhalb der Act beobachtet; Syntax, Partikel- und Konjunktionenge- 
brauch sind noch nicht im Zusammenhange behandelt worden. Singularitéten 
in der Wortwahl beobachtet gerade Harnack. Einen ebenso sicheren Nachweis 
iiber das Durchschimmern der Quelle im Sprachgebrauch zu fordern wie im 
Verhiltnis des Le zu Mc und Q ist unbillig, da alle Quellen- oder Parallelbe- 
richte fehlen und die schriftstellerische Freiheit in den Act sicher gréfier ist. 
Aber wer will verbiirgen, dafi nicht dfter in singularen Wértern die Quelle 
durchscheint ? 3) O. S. 75, Schmidt S. 6 ff. Vieles, was Harnack anfihrt, 
war lingst Gemeinbesitz der Sprache, ehe es die Mediziner gebrauchten, und 
gehért, weil es in medizinischer Literatur vorkommt, noch nicht zur medizini- 
schen Kunstsprache. 
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schon frith gesteigerten Vorstellungen von der Missionsarbeit der 
Zwolf und durch legendenhafte Verknipfung bestimmter Apostel mit 
der Griindung oder Geschichte einzelner Gemeinden angeregt. Und 
die Act reizten ebenso wie die Evangelien die Phantasie zur Aus- 
fillung der Liicken, die in der Geschichte des Petrus und Paulus 
wahrnehmbar waren, zur Ausgestaltung ihres Lebensbildes. Aber 
solche Anlaisse haben doch nur Aufere Anregungen zu einer Pro- 
duktion gegeben, die bald véllig beherrscht ist von anderen Motiven 
und Kraften, der Lust am Fabulieren und dem Wunsche, eine christ- 
liche Unterhaltungs- und volkstiimliche Erbauungsliteratur zu schafien, 
besonders auch von der Tendenz, populare Stoffe zum Vehikel theolo- 
gischer Ideen zu gebrauchen. Wir sahen diese Faktoren schon in der 
Entwicklung der spaiteren Evangelienliteratur hervortreten (S. 293 {f.). 

Der Kern der erhaltenen Petrusakten geht auf das IJ/III Jahrh. 
zurick !. Paulus wird durch eine Christophanie veranlaft, nach 
Spanien zu reisen (Rom 1524. 2s) und verabschiedet sich von der 
romischen Gemeinde. Sofort tritt der Magier Simon auf, die Ge- 
meinde zu zerstéren, und auf Christi Geheif verla8t Petrus Jeru- 
salem, den Kampf mit ihm zu fiihren. Weniger durch die Macht 
des Wortes als durch seine die Leistungen des Simon tiberbietenden 
Mirakel erringt er auch den Sieg”. Die Folgen seiner Predigt von 
der Keuschheit und Verwerflichkeit des Geschlechtsverkehrs geben 
den Anlaf zu seiner Kreuzigung; aber eine Erscheinung des Petrus? 
bestimmt dann Nero, die Christenverfolgung einzustellen. — Wunder- 
bare Nebengeschichten dehnen die Erzihlung: viele Visionen, Blinden- 
heilungen und Totenerweckungen, ein an einem unkeuschen Weibe 
vollzogenes Strafwunder (K. 2), eine Seereise; ein Hund und ein 
Saugling erhalten menschliche Stimme, um Simon seiner Bosheit zu 
tberfiihren 4. — Der Gnosis verwandt zeigt sich der Autor beson- 


*) Am treuesten wird die alte Grundschrift wiedergegeben in den Actus 
Vercellenses (Acta apost. apocrypha ed. Lipsius et Bonnet I 45—103). Verwandt 
(nach Schmidt zu demselben Werk gehérig) ist eine koptische Praxis (die Ge- 
schichte von der gelihmten Tochter des Petrus), s.C. Schmidt, Die alten Petrus- 
akten, Texte u. Unt. XXIV 1. Fiir alle apokryphen Apostelgeschichten sei auf 
die S. 293? erwihnten Sammelwerke Henneckes verwiesen. *) Petrus 
schildert K. 17. 23 seine friiheren Kimpfe mit Simon in Jerusalem. Daraus folgt, 
daf} diese nicht in einem friiheren Teile erzihlt waren und dati der Autor eine 
ausgebildete Simonsage kennt und benutzt. 8) Nero wird von ihm ge- 
schlagen; tiber das hiufige Motiv s. Wendland, De fabellis S. 24. — Auch im 
Martyrium des Paulus erscheint P., wieder lebendig, dem Nero. 4) Vel. 
die redenden Esel der Thomasakten K. 39. 74. 78. — Mitunter lift sich noch 
die Uebertragung von Motiven in diese christliche Literatur nachweisen: Die 
Geschichte vom geriiucherten Thunfisch, den Petrus wieder schwimmen lift 
(K. 13), ist eine neue Auflage der Erzihlung bei Herodot IX 120; die vom la- 
chelnden Jtingling (K. 11) kehrt im Leben des Apollonios wieder (o. 8, 217). 
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ders im Doketismus und in der modalistischen Auffassung Jesu, der 
ofter mit Gott Vater gleichgesetzt wird!, auch in die Verwerfung 
der Ehe ?. 

Die neu entdeckten koptischen Paulusakten? folgen zum Teil 
dem Itinerar der Act, benutzen es aber, um in den gegebenen Rah- 
men ganz neue Taten und Abenteuer des Apostels einzulegen. In 
diesem Werke finden wir Stiicke wieder, die uns bisher nur aus ge- 
sonderter Ueberlieferung bekannt waren: die Theklageschichte, den 
Briefwechsel des Paulus mit den Korinthiern, das Martyrium des 
Paulus. Die Geschichte der Thekla knipft an die Act 1350f. be- 
richtete Flucht des Paulus vom pisidischen Antiochia nach Ikonium 
an. Hier wird Thekla durch die Predigt des Apostels, die Enthalt- 
samkeit und Auferstehung‘ verkiindet, so bezaubert, da8 sie sich 
von ihrem Verlobten Thamyris abwendet. Thamyris bringt Paulus 
vor den Statthalter und beschuldigt ihn, da8 er die Weiber verfiihre 
und die Madchen von der Ehe fernhalte. Thekla wei8 sich den Zu- 
gang zum gefangenen Apostel zu verschaffen. Paulus wird gegeiBelt 
und aus der Stadt vertrieben, Thekla zum Feuertode verurteilt, aber 
Gott léscht die Flammen des Scheiterhaufens durch einen wunder- 
baren Regen”. Sie trifft dann nach langem Suchen mit Paulus zu- 
sammen und zieht mit ihm nach Antiochia®. Hier weist sie die 
Zudringlichkeiten des vornehmen Alexander ab, der zur Strafe ihre 
Verurteilung zum Tierkampf herbeifiihrt. Wieder wird sie auf wun- 
derbarste Weise vor den Tieren gerettet und vollzieht an sich selbst 
die Taufe, die sie von Paulus bisher vergebens erbeten hatte, indem 
sie in ein Wasserbassin der Arena springt. Auf Paulus’ GeheiB pre- 
digt sie in Ikonium und Seleukia. 

Nach der Grundschrift, die noch in einigen Rezensionen deut- 
lich nachwirkt, hat Paulus nicht nur von Jinglingen und Jungfrauen 
die Bewahrung der Keuschheit gefordert, sondern auch die Verhei- 
rateten zum Aufgeben der Ehe bestimmt, und Thekla war nach der 
Altesten Fassung nicht die Braut, sondern die Gattin des Thamyris ’. 


1) Schmidt S, 24. 91 ff. Schmidts Hypothese, daf} der Doketismus K., 20 f. sekun- 
dar sei und aus den Johannesakten stamme, ist schwach begriindet, vgl. Ficker 
in Henneckes Handbuch S. 451. K.3858. 94 ist das Aegypterevangelium benutzt. 
2) Schmidt S. 162. 25. 8) Acta Pauli, her. von Schmidt, Lpz. 1904. Der 
griechische Text der Theklageschichte bei Lipsius-Bonnet I S. 235 ff., wichtig 
sind die von Gebhardt, Texte u. Unt. XXII edierten lateinischen Uebersetzungen. 
4) Sie stehen in engster Verkniipfung, weil die geschlechtliche Enthaltsamkeit 
die Voraussetzung der Auferstehung ist. 5) Hier ist wahrscheinlich die 
Kroisosgeschichte benutzt (K. 22 vgl. Herodot I 87). 6) Die Versionen 
und auch die Ansichten der Neueren gehen auseinander, ob das pisidische oder 
das syrische Antiochia gemeint ist. 7) P. Corssen, Z. fiir neutest. Wiss. 
IV 27 ff. (Schmidt hat ihn S. 218 ff. bekampft, aber m. E. nicht widerlegt) und 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 99, 
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Die Tatsache, daf auch in den verwandten Akten die Apostel die 
Ehen zerreifen, und der Parallelismus der Handlungen ndétigen dazu, 
in den Varianten, die die radikale Forderung der Auflésung der Ehe 
aufstellen, die urspriingliche Fassung zu erkennen. Der Ansicht des 
Paulus und der kirchlichen Praxis widerspricht es auch, dai Thekla 
predigt!. Und besonders in manchen Rezensionen zeigen noch die 
christologischen Aussagen jenen monarchianischen Standpunkt der 
Petrusakten (S. 337). Die Hypothese, dai hier eine Altere Grund- 
schrift noch durchschimmert, die spater nach kirchlichem Geschmack 
revidiert zu sein scheint, ist auch an diesem Punkte wohl begriindet ?, 
besonders durch die Parallelen anderer verwandter Apostelakten. 
Dem Theklaroman liegt wahrscheinlich eine sehr alte volksttimliche 
Legende zugrunde. Die Griinde, mit denen man vyersucht hat, die 
Grundschrift noch ins I Jahrh. zu setzen und fir glaubwirdig hinzu- 
stellen °, scheinen mir nicht ttberzeugend. Einige geschichtliche oder 
topographische Angaben, die sich bestatigen, kénnen sich aus der 
Provenienz der Legende (siidliches Asien) erklaren. Die steckbrief- 
artige Beschreibung des Paulus ist eine weit verbreitete literarische 
Manier*. Sehr bemerkenswert sind die Beziehungen zu den Pasto- 
ralbriefen. Die ratselhaften Namen, die zur Freude der Apologeten 
in diesen auftauchen, kehren in den Paulusakten wieder, und von 


Gott. Anz. 1904 S. 709f. (dagegen Schmidt, Zusiitze zur Ausgabe, Lpz. 1905 


S. XLII ff.). 1) Mit der Missionspredigt liegt es nahe die Taufe ver- 
bunden zu denken (vgl. die viel erédrterte Stelle Tertullians De bapt. 17). Daf 
Thekla sich selbst tauft, ist etwas Singulires. *) Corssen, Zeitschrift 


S. 38 ff., Anzeigen 8. 709f. Von dieser Theologie findet sich in dem fingierten 
Briefwechsel des Paulus mit der korinthischen Gemeinde so wenig etwas wie 
von der Verkiindigung der Virginitét und ihrer engen Verbindung mit der 
Auferstehung. Wer die Grundschrift von den koptischen Akten unterscheidet, 
wird daher zweifeln, ob durch Harnack, Sitzungsber. Akad. Berlin 1905 S. 3 ff. 
die urspriingliche Zugehérigkeit der Korrespondenz zu den Paulusakten er- 
wiesen ist. Ueber das Martyrium s. Corssen, Z. f. neutest. Wiss. VI 317 ff. 
5) S. Reinach, Thekla, Extrait de la bibl. de vulgarisation du Musée Guimet 
t. XXXIV, Paris 1910. — Ein erotisches Element im Verhiltnis der Thekla 
zu Paulus ist nur ganz zart angedeutet. — Die Auffassung des Paulus als eines 
Zauberers, der die Weiber behext, ermnert an eine jonische Novelle yom Singer 
Magnes, der die Weiber bezaubert und schlieflich von den Miannern gelyncht 
wird (Fr. Hist. graec. I Xanthos Fr. 19). Gewif} war in Asien noch viel von 
jonischer Novelle am Leben, vgl. 8. 336 4. 337°. Das Motiv, dafi die Frau Miinner- 
kleidung anlegt (Thekla K. 40), ist sehr verbreitet. Die Anhinge zur Thekla- 
geschichte (S. 270 ff.) erziihlen von einem Versuche, die Wunderkraft der Thekla 
durch Beraubung ihrer Virginitét zuschanden zu machen; sie wird durch Ver- 
senkung in einen Fels gerettet. Parallelen dazu vermerkt Radermacher, Z. fiir 
ést. Gymn. 1909 S. 678. Die Szene der koptischen Akten S. 70. 71 erinnert 
lebhaft an Apuleius Met. IV 33—35, wo Psyche vom Fels herabgestiirzt wird. 
4) S. o. S. 51 und H. Rohde, Roman 8.160 Anm. 
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ihren Tragern wird sehr Genaues berichtet. Dazu kommt noch, daB 
die Pastoralbriefe gegen Positionen kampfen, die in den Thekla- 
Akten verteidigt werden, Geringschatzung der Ehe und enkratitische 
Grundsatze, Lehrberuf auch der Frauen. Diese scheinbare Polemik 
der Briefe gegen die Theklageschichte hat scharfsinnige Forscher 
dazu verlockt, die Grundschrift des Theklaromanes friher anzu- 
setzen als die Briefe’. Aber es scheint mir sehr bedenklich, das 
ganz analoge Verhaltnis der Theklaakten zu Act (Paulusbriefen) und 
zu den Pastoralbriefen verschieden zu deuten?. Ich nehme daher 
vielmehr Opposition des dem Gnostizismus nahestehenden Autors 
der Grundschrift gegen das neue Paulusbild der Pastoralbriefe an. 

Auch die Grundlage unserer Johannesakten* ist ins IJ Jahrh. 
zu setzen. Der Verfasser schreibt als Reisebegleiter des Apostels 
und Augenzeuge seiner Taten. In dem Geheimbericht des Johannes 
tiber seinen Verkehr mit dem Herrn K. 87 ff. tritt ein scharf ausge- 
pragter Doketismus hervor: Die Vielgestaltigkeit der leiblichen Er- 
scheinung Jesu wird an phantastischen Beispielen dargelegt; der 
(immaterielle) Leib soll der Beriihrung keinen Widerstand entgegen- 
gesetzt haben; seine Fufspuren sollen nicht sichtbar gewesen sein; 
die Kreuzigung findet nur zum Scheine statt, wie ein unbeteiligter 
Zuschauer sieht der Herr dem Schauspiele zu uhd wird dann sofort 
in den Himmel aufgenommen (K. 97 ff.). Den Lobgesang, den Jesus 
zum Abschied im Jiingerreigen singt (94. 95), dirfen wir als gnostisch 
ansprechen; Ogdoas und Dodekas werden darin gefeiert *. 

Die Akten bestehen aus einer Folge von Wundern. Es sind 
Schauwunder °, fiir die eine méglichst breite Oeffentlichkeit gesucht 
wird; denn durch Mirakel wird die Bekehrung gewirkt. Zur Heilung 
der alten Weiber (vgl. Petrusakten K. 21) wird die Menge ins Theater 
von Ephesos zusammengerufen. Der Ton mancher Geschichten er- 
innert an den zu der Zeit tiblichen rhetorischen Aufputz der antiken 
Novellen. Die Rede des Lykomedes (20) an der Leiche seines Weibes, 
die mit dem Entschlu8 des Selbstmordes endet (vgl. 24), ist ganz in 
der Weise der pathetischen Monologe der sophistischen Romane und 


1) Leider haben weder Corssen (Zeitschr. S. 42) noch Reinach (a. a. O. S. 5), 
der auf demselben Standpunkt zu stehen scheint, diese Ansicht genauer begriin- 
det. 2) Lipsius, Apokr. Apostelgeschichten II 1 S. 461 ff, Schmidt 
S. 200 ff. 8) Griechischer Text bei Bonnet-Lipsius II 1 p. 151 ff. aie 
Deutung der Kreuzigung als Begrenzung aller Dinge (98) erinnert an die Attis- 
theologie (o. S. 180), zu den rechten und linken Kraften (ebenda) vgl. S. 157; 
die xatwruxy bita (98, vgl. xatwiuxh pborg 100) und ta drying Epya BBpews aera 
(69) erinnern an das Aegypterevangelium (S. 298 f.). 5) Sie werden K. 19. 
24 als Verherrlichung Gottes betrachtet, vgl. S. 330. — Der wunderbare Hin- 
sturz des Artemisaltars K. 42 hat viele Parallelen, s. z.B. die koptischen Pau- 
lusakten S. 60 Schmidt. Zum wunderbaren Gedankenlesen K. 46. 56 vgl.S. 308 *. 

22 * 
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der Novellen des Apuleius gehalten; und manche Ziige zeigen noch, 
woher die Farben genommen sind. Die Géttin Dike will er im Jen- 
seits zur Rechenschaft fordern. — Ganz griechisch klingt die Recht- 
fertigung der géttlichen Verehrung eines Johannesbildes: Nachst Gott 
dirfe man die Menschen, die unsere Wobltater sind, Gétter nennen 
(27 vgl. o. S. 123 ff.). Die Rede eines erweckten Toten K. 52 lautet 
ahnlich wie bei Apuleius Met. II 29. Andere Geschichten verraten 
die abenteuerliche und ausschweifende, die grellsten Effekte suchende 
Phantasie der rhetorischen Novelle (0. S. 63), so die vom Vater- 
morder und Ehebrecher, der sich dann entmannt (48 ff.), oder die 
von Drusiana (62 ff.), die genaue antike Parallelen hat’. Manche 
Ziige scheinen Marchen oder anderen volkstiimlichen Erzahlungen 
anzugehéren. Die schwankartige Geschichte von der Bannung der 
Wanzen (60. 61) erinnert an Erzihlungen von Schlangenvertreibungen, 
wie sie auch in der christlichen Literatur vorkommen ”. 

Der alte Kern der Andreasakten predigt das Evangelium der 
Keuschheit und erzahlt als Muster die Geschichte der Maximilla, der 
Frau des Statthalters, die, von dieser Predigt ergriffen, dem Manne 
den ehelichen Verkehr versagt und allen seinen Versuchen, sie um- 
zustimmen, widersteht *, vom Apostel, den sie im Gefangnis besucht, 
bestarkt. Andreas “wird zur Strafe als Zauberer gekreuzigt. Das 
Thema der Petrus- und Paulusakten wiederholt sich hier in anderer 
Verkleidung *. 

Die in syrischem Original und daraus geflossener griechischer 
Uebertragung erhaltenen Ilpager¢ des Thomas geben eine lose Folge 
von apetat, die der Apostel in Indien ausfihrt. Die absolute For- 
derung der Keuschheit steht im Mittelpunkte seines Wirkens. Bei 
der Hochzeit der K6énigstochter besingt Thomas die himmlische 
Hochzeit und bestimmt das neuvermahlte Paar zur Enthaltsamkeit. 
— Dem Kanzler Charisios macht er sein Weib Mygdonia abspenstig. 
Sie findet den Zugang zum gefangenen Apostel, der sie tauft. Im 
Kerker singt Thomas den gnostischen Hymnus von der Erlésung 
(o. S. 181). Endlich bekehrt Thomas auch die Kénigin Tertia und 
ihren Sohn Vazan nebst Frau. Der als Zauberer verurteilte Apostel 
erleidet das Martyrium. — Der Geschlechtsverkehr und die Ehe 


") De fabellis S. 14%. Die Effekte hiufen sich in der Geschichte von Dru- 
siana: Leichenschindung, wunderbares Strafgericht, Totenerweckungen. 


*) Radermacher a. a. O. S. 676f. 8) Eine sehr bedenkliche Geschichte, 
die in unseren Berichten unterdriickt ist, kennen wir durch Buodius: Maximilla 
legt nachts eine Magd an ihre Stelle. *) In der spiiteren Erzihlung von 


Andreas (II 1 S. 65 ff. Bonnet) ist benutzt ein altes Marchen von Menschen- 
fressern, die die Fremden durch Zauber des Verstandes berauben und zum Mahle 
misten; s. S. Reinach, Cultes, mythes et religions I 295 ff., Reitzenstein, Wun- 
dererzihlungen 8. 131 ff. 
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werden in abschreckenden Farben als Grund alles Uebels und der 
Verdammnis gezeichnet!. Wohin sich die Phantasie der in Askese 
umgeschlagenen Sinnlichkeit verirren kann, zeigen die Geschichten 
von Frauen, die von unziichtigen Damonen gepeinigt werden, oder - 
von dem Jiingling, der, glaubig geworden, seine Geliebte ermordet, 
da sie das Geltibde der Keuschheit nicht leisten will. Die verlassenen 
Manner schildern ihre Liebesqual, und verhaltene Sinnlichkeit au- 
Bert sich oft in der gehobenen Sprache der Erotik (46. 91. 100). Aus 
antiken Marchen und Novellen sind manche Ziige tibernommen: 
Thomas erweckt einen Jiingling vom Tode, den ein Drache, der 
dasselbe Madchen geliebt hatte, tétete®. Die Jenseitsschilderungen, 
die ein vom Tode erwecktes Madchen zur Warnung und Besserung 
der Hoérer gibt, sind in der Art der Petrusapokalypse gehalten (55 ff.). 
148. 167% werden die Damonen erwahnt, die Tribut fordernd. den 
Verstorbenen den Weg zum Himmel sperren (0. S. 157. 171). 

Der enkratitische Standpunkt, der in der Verwerfung der Ehe 
gipfelt, tritt in den Thomasakten noch in seiner urspriinglichen 
Strenge hervor; in den andern Apostelakten ist er mehr oder weniger 
gemildert. Mit der Auffassung der Gemeinschaft mit Christus als 
Ehe wird voller Ernst gemacht. Die irdische Ehe ist damit ausge- 
schlossen ; sie wire Ehebruch und Hurerei. Darum muB die irdische 
Ehe zerrissen werden, ehe die himmlische eingegangen wird *. Sicher 
sind diese Anschauungen getragen von der damals durch die Welt 
gehenden Propaganda der Enthaltsamkeit (0. S. 236ff.), aber auch 
von der Vorstellung der Gottesgemeinschaft als Geschlechtsgemein- 
schaft, die, oft sinnlich realistisch gefa8t, besonders mit den orien- 
talischen Kulten sich verbreitete °. Zu dieser asketischen Richtung, 
die die Kirche bald ausgeschieden oder doch nur nach Abweisung 
ihrer radikalen Konsequenzen und in ihrer Vergeistigung fortgesetzt 
hat, treten noch in der Tauf- und Abendmahlspraxis singulére Sonder- 
riten, die den Abstand vom Vulgiirchristentum bestitigen. 


1) K. 27 2038 7} xowwvia tod d&ppevog, 129 k&ppev te nat I¥jAv, 148 to evtd¢ extd¢ 
meroinna xual to éutdg évtdc, K. 14 to Econtpov tig aloybvyg an pod apryjeyntar xat 
odxétt alsybvonar 7 aldodpou, EmevdH tb Epyov rig aloxdvyc wal tig aloods EF epod pa- 
xpav anéoty, dann die mxpia als Folge der Ehe sind Reminiszenzen des Aegypter- 
Evangelium (0. S. 298f., Reitzenstein S. 137). 2) Radermacher 8. 676 
handelt von der Verbreitung des Motives und hebt hervor, daf} dem Apostel, 
der die irdische Liebe bekimpft, die Rolle des Helfers der Liebenden schlecht 
ansteht. — Eine Vision hat Thomas zu der Stitte gefiihrt, wo er den toten 
Jiingling findet; dieser hat eine ahnliche Vision gehabt (K. 29. 34). Zum Motiv 
der Doppelvision vgl. S. 327 f. 8) Hier gehen die beiden Rezensionen 
auseinander. An der ersten Stelle ist W, an der zweiten B vom Haretischen 
purgiert. *) Vgl. Burkitt, Urehristentum im Orient (deutsch von Preu- 
schen), Tiib. 1907 S. 85 ff. 5) Reitzenstein S. 142 ff.; O. Weinreich, Der 
Trug des Nektanebos, Lpz. 1911. 
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Mit der erbaulichen Tendenz verbindet sich in den Apostelge- 
schichten des II Jahrhunderts das Bestreben, die Leser zu unter- 
halten. Die Anleihen bei der antiken Novellistik lieBen sich in ei- 
.nigen Fallen noch nachweisen. Die verbreiteten Geschichten von 
Wundermannern (S. 825) haben die Anlage gewif beeinflubt. Das 
Teratologische gehért zum Charakter dieser Schriften. Die Wieder- 
holung weniger gleichartiger Motive in den verschiedenen Akten 
zeigt, wie arm die Phantasie ist, die die Erzihlungen geschaftfen hat. 
Und ein Schema kehrt, von den Johannesakten abgesehen, tiberall 
wieder: Keuschheitspredigt, Bekehrung der Frauen, Zorn der Manner, 
die vergebens ihr Recht fordern, Einkerkerung der Apostel und heim- 
licher Besuch der Frauen bei ihnen, Verurteilung wegen Magie, 
Martyrium, Erscheinungen oder Wundertaten der Verstorbenen. Es 
ist derselbe Typus des Thaumaturgen, nach dem alle Apostel ge- 
zeichnet sind. 

Der Anlage des antiken Romanes ist der Clemensroman nach- 
gebildet, der in seiner Urgestalt wohl noch dem II Jahrh. angeh6rt. 
Die Tiicke des Schicksals reift eine Familie auseinander, laBbt die 
Getrennten mannigfache Gefahren und Abenteuer bestehen, auf die 
aber die Wiedervereinigung und die (in diesem Falle vielfache) Wie- 
dererkennung folgt. Das ist das tibliche Schema des griechischen 
Romanes, der vor allem durch Buntheit des Stoffes fesseln will und 
der in der losen Folge der Abenteuer durch immer neue Verwicke- 
lungen beliebig gedehnt werden kann. Auch manche Ejinzelerzih- 
lungen des Clemensromanes sind nach Alteren Mustern gestaltet. 
Ein starker Einschlag aus der Simon Magus-Sage und _ theologische 
Disputationen, die in den weiteren Bearbeitungen besonders berei- 
chert und umgestaltet wurden, kamen hinzu. 


XIIT 


BRIEFE 
1 BRIEFE DES PAULUS 


Das Evangelium und die paulinischen Briefe bilden den Kern 
des neutestamentlichen Kanons; neben den Evangelisten, die, von 
Joh abgesehen, wesentlich die Tradition der Gemeinde wiedergeben 
und mit ihrer Person hinter der Ueberlieferung, an die sie gebunden 
sind, zurticktreten, steht die grofe Persdénlichkeit des Paulus mit 
seinen ganz individuell gehaltenen Briefen. Durch deren Aufnahme 
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in den Kanon ist die Bedeutung seiner Wirksamkeit von der Kirche 
anerkannt worden. Durch Austausch miissen paulinische Briefe 
frith tiber die Grenzen der Gemeinde hinaus, fiir die sie bestimmt 
waren, verbreitet sein. Schon Clemens Romanus benutzt mehrere 
Briefe des Paulus und beruft sich auf seine apostolische Autoritat. 
Die Act kennen einige paulinische Briefe (s. S. 319°), und II Petr 
315.16 wird eine Sammlung bezeugt. Von den johanneischen Briefen 
abgesehen, sind alle katholischen Briefe des NT mehr oder weniger 
durch das Muster der paulinischen beeinflu8t. Das erklart sich nur, 
wenn es frihzeitig kleinere Sammlungen gab. Nach diesem Vor- 
bilde wird, als Ignatius in Rom den MAartyrertod erlitten hat, die 
Sammlung seiner Briefe veranstaltet sein, die Polykarp in einem 
uns erhaltenen Schreiben der Gemeinde von Philippi tibersendet. 
Marcion hat dann zuerst die Briefe des Paulus, die er zur Grund- 
lage seiner Theologie gemacht hatte, als gleichwertig neben das 
Evangelium gestellt. Wenn, wie es scheint, die GroSkirche durch 
Marcions Vorgehen und durch den Gegensatz zu seiner tendenzidsen 
Ueberarbeitung des Paulus-Textes zur staérkeren Betonung der Au- 
toritit des Paulus gefiihrt wurde, so war doch die Aufnahme seiner 
Briefe unter die heiligen Schriften nur ein weiterer Schritt in der 
wachsenden Geltung, die er sich erobert hatte, und die apostolische 
Autoritét des Kanons wurde gegeniiber den zweifelhaften und an- 
fechtbaren Anspriichen mancher Schriften auf diesen Titel wesent- 
lich durch den Namen Paulus getragen und verbiirsgt. 

Nach den Ausfiihrungen des muratorischen Kanons hatte Pau- 
lus nach der Regel seines Vorgingers Johannes (Apoc) nur an sieben 
Gemeinden geschrieben; im Grunde aber rede er die eine tiber den 
ganzen Erdkreis verstreute Gemeinde an‘; die an einzelne Personen, 
Philemon, Titus, Timotheus gerichteten Briefe seien zu Ehren der 
katholischen Kirche und zur Ordnung der Kirchenzucht fir heilig 
erklart worden 2. — Wir sehen schon hier, wie die Sammlung und 
Kanonisierung der Briefe sofort ihr reines und unbefangenes Ver- 
standnis zu triiben beginnt. Sie sind jetzt tiber ihre besonderen 
geschichtlichen Bedingungen und Voraussetzungen hinaus zu einer 
allgemein literarischen Gré8e erhoben worden, und sie werden als 
eine literarische Einheit betrachtet, wie ja auch von der Kirche der 
Komplex der Schriften, mit denen sie jetzt verbunden sind, als ein- 
heitliches Buch angesehen wird, das von gleichen Anschauungen be- 
herrscht ist und dieselbe eine Lehre darlegt. Die Briefe dienen jetzt 


1) Tertullian c. Marcionem V 17: cum ad omnes apostolus scripserit, dum 
ad quosdam. 2) Die heilige Siebenzahl schon schlieft diesem Autor die 
Anspriiche anderer Briefe auf Abfassung durch Paulus aus. Aehnlich spekuliert 
Ireniius iiber die Vierzahl der Evangelien. 
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der Erbauung der gesamten Christenheit und der Feststellung der 
echten apostolischen Lehre. Es wird als selbstverstaéndlich voraus- 
gesetzt, daB sie zu dem Zwecke, zu dem die Kirche sie jetzt benitzt, 
auch von Paulus selbst geschrieben seien. 

Ueber der kirchlichen Schitzung der paulinischen Briefe ist 
vielfach das BewuBtsein dafiir verdunkelt worden, da sie urspring- 
lich nicht Literaturprodukte im strengsten Sinne gewesen sind, son- 
dern wirkliche Briefe, entsprungen aus der Sorge des Apostels fir 
seine Gemeinden, bestimmt sie zu beraten und zu leiten, durch- 
flochten von einer Fille der Beziehungen auf die konkreten Ver- 
haltnisse der Gemeinde und auch auf die persénliche Lage des Ver- 
fassers — Beziehungen, die oft so schwer zu deuten sind, weil die 
Voraussetzungen der Briefe, die wir zum vollen geschichtlichen Ver- 
stindnis nétig hatten, erschlossen und erraten werden miissen; an 
dem schwierigsten der Briefe, II Cor, kann man sich das am besten 
klar machen. Die Griinde fir Wahl und Folge der Themata sind 
nicht immer aufzuhellen; I Cor waren sie zum Teil durch einen 
Brief der Gemeinde an Paulus gegeben. Aus der aktuellen Haltung 
der Briefe ist vieles zu erklaren, und der Abstand, der sie von lite- 
rarischen Episteln trennt, die schon bei der Abfassung fiir buchhand- 
lerische Publikation bestimmt waren, darf nicht ibersehen werden '. 
Dennoch geht DeiBmann” zu weit, wenn er den paulinischen Briefen 
jeden literarischen Charakter abspricht, und er tiberschaétzt den Wert 
der aus den Papyri bekannt gewordenen Alltagsbriefe fir das Ver- 
standnis des Wesens der Paulusbriefe. Gewif ist aus allen Urkunden 
hellenistischer Sprache hier und da etwas fiir den Sprachgebrauch 
des Paulus zu lernen, und gewiB erlautern wirkliche antike Briefe 
die Art, wie Paulus im Eingange und am Schlusse der Briefe die 
feste Formensprache, die auch dies Gebiet beherrscht, zugleich be- 
nutzt und christianisiert*®. Aber die Grenzlinie zwischen echtem 
Brief und literarischer Epistel darf nicht zu scharf gezogen wer- 
den. Die Frage, ob ein Brief zur Literatur gerechnet werden darf 
oder nicht, fallt nicht zusammen mit der Frage, ob er buchhand- 
lerisch publiziert ist oder nicht; auch Gehalt und Stil kommt in 
Frage. 

*) Aber auch in literarischen Briefsammlungen (Seneca, Plinius, Hieronymus) 
finden sich Stiicke, die die intimsten Reize des wirklichen Briefes entfalten und 
gerade darum nach Ansicht der Verfasser auf ein weiteres Publikum zu wirken 
fahig waren. Sieht man das als Mache an — Seneca hat sicher bei manchen Briefen 
an niemand als an den einen Adressaten Lucilius gedacht —, nun dann nenne 
man auch die Haltung dessen, der gebildet genug ist, um im Briefe unlitera- 
risch zu schreiben, Pose und Kunst. *) Bibelstudien S. 189 ff., Licht vom 


Osten’ S, 100 ff., Paulus, Tiib. 1911 S. 5 ff. (Anzeige von Schwartz, Gott. An- 
zeigen 1911 S. 657 ff.). 5) Beilage 15. 
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Im Altertum sind die Grenzen zwischen privatem Schriftstiick 
und Literatur viel flieSender als in den Zeiten des Buchdruckes, und es 
ist wichtig, auch fiir die altchristliche Literatur, sich die verschie- 
denen Stufen der Publizitét zu einer Zeit, wo es noch keine me- 
chanische Vervielfaltigung gab, gegenwartig zu halten’. Man 
kann sich diese Stufen und die dadurch bedingte Verschiedenheit 
des Stiles an Ciceros Briefen klar machen. Dem intimsten Freunde 
Atticus gegentiber gibt er sich ganz naiv in unbeschrankter Frei- 
heit. Der Ton der anderen Briefe ist sehr verschiedenartig und 
nicht immer der freie und natiirliche des echten Briefes. Bei man- 
chen Briefen rechnet Cicero auf Mitteilung an andere, oder er be- 
stimmt, da sie von anderen gelesen werden und bei mehreren zir- 
kulieren sollen. Er gibt sich dann oft so, wie er an der Oeffent- 
lichkeit erscheinen méchte*. Der Kenner fihlt schon aus wenigen 
Sdtzen an der Nuancierung des Stiles die Bestimmung des Briefes 
heraus. Manche sind ganz rhetorisch stilisiert. 

So hebt auch Ton und Haltung die Briefe des Paulus auf ein 
hoheres Niveau. Schon die liturgische Umrahmung ist bezeichnend. 
Paulus redet in den Gemeindebriefen nicht als Privatperson, sondern 
als Seelsorger und Leiter der Gemeinde. Die Betonung des Aposto- 
lates im Eingang schon gibt den Briefen eine besondere Bedeutung °*. 
Paulus weif gelegentlich seine Autoritat stark geltend zu machen +, 
beruft sich auf den Geist, der seine Anweisung eingegeben hat, oder 
auf den, der ihm seinen Beruf aufgetragen hat (I Cor 740 14:7 
I Thess 415). Aus I Thess 527 ersehen wir, was auch an und fir 
sich selbstverstaindlich ware, daf die Briefe zum Vorlesen in der 
Gemeinde bestimmt waren und auf diese Weise bekannt gemacht 
wurden. Paulus’ Gegner kennen und kritisieren sie II Cor 1010. 


1) Die Lehrschriften des Aristoteles waren nur in wenigen Exemplaren in 
der Schule verbreitet ~und nicht zur Edition bestimmt; durch die Ausgaben im 
I Jahrh. v. Chr. wurden die meisten erst Literatur im strengen Sinne des 
Wortes und wandelten véllig das bisherige Bild von der Schriftstellerei des 
Philosophen. Die Rhetorik des Auctor ad Herennium ist Kollegheft, das, einem 
Mitschiiler gewidmet, erst spiter unter Ciceros Namen verbreitet wurde. Schul- 
hefte kursierten vielfach in kleinerem Kreise. Quintilians kleinere Deklama- 
tionen beruhen auf Nachschriften. Nicht wenige Autoren klagen, dafi ihre 
Konzepte oder stenographisch nachgeschriebenen Vortriige verbreitet wurden. 
Oft ist nur Vorlesung, nicht Edition, das Mittel der Publizitat. Manche So- 
phisten edieren, um ihr Reportoire nicht zu verringern, ihre Vortrage nicht. 
2) Ad fam. XV 21,4 aliter scribimus quod eos solos, quibus mittimus, aliter quod 
multos lecturos putamus. 3) Daf der Apostolat Phil und Phm nicht 
geltend gemacht wird, pafit zu Ton und Haltung dieser Briefe. ay it (Coie 
53 4a If Cor 132. Er weif, dafi er im Namen des Herrn befehlen kann: I Cor 
76. 2» IL Cor 8s I Thess 27. Gélegentlich macht er die Sitte der anderen Ge- 
meinden zur Norm: I Cor 1116 1433. 
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Gal ist an die Gemeinden Galatiens gerichtet, soll also zirkulieren. 
Col 415.16 wird Austausch des an die Kolosser und des an die Lao- 
dicener gerichteten Briefes und Verlesung in beiden Gemeinden ge- 
wiinscht. Auch wenn Col unecht ist, wird dadurch doch ausdriick- 
lich der Weg der Verbreitung solcher Briefe angegeben. Natirlich 
ist die Haltung und auch der Inhalt solcher Briefe schon auf diese 
Form der Publikation berechnet '; das geschriebene Wort wird schon 
aus dieser Riicksicht der lebendigen Rede angenihert sein. Solche 
Briefe an Gemeinden sind nicht vergleichbar mit dem verganglichen 
Alltagsgekritzel der Papyri. Wohl aber lassen sich vergleichen die 
Briefe, die Epikur an die Gemeinden seiner Jiinger gerichtet hat’. 
Daf es solche Korrespondenz auch zwischen jiidischen Gemeinden 
gegeben hat, unterliegt keinem Zweifel *, und nattrlich wollen solche 
Schreiben héheren literarischen Anspriichen geniigen; sie tragen eine 
Art 6ffentlichen Charakters an sich. 

Die Haltung der paulinischen Briefe la4Bt sich nicht mit einer 
allgemeinen Formel charakterisieren. In der Verschiedenheit ihrer 
Nuancierung, fiir die Cicero und Epikur in anderer Art Beispiele 
bieten, zeigen sie den inneren Reichtum und das schriftstellerische 
Geschick dessen, der sie geschrieben hat. Den unliterarischen Briefen 
steht am ndchsten der kurze Brief an Philemon. Der Inhalt des 
Briefes ist ein ganz persdnliches Anliegen. Paulus fiihrt dem Phile- 
mon den entlaufenen Sklaven Onesimos wieder zu und will ihm 
eine liebevolle Aufnahme sichern. Das innige Verhaltnis zu seinem 
Mitarbeiter Philemon und die Liebe, die dieser auch sonst den Hei- 
ligen bewahrt hat, gibt Paulus die Zuversicht, da es nur einer Bitte 
bedarf, um Gehér zu finden. Als alter Mann und als Gefangener 
Christi Jesu bittet er; schon das mu8 Philemon riihren. Und er 
bittet fir einen, der ihm wie ein Kind ans Herz gewachsen ist. 
Onesimos ist inzwischen Christ geworden, und darum gehért er nun 
Philemon doppelt an; er ist ihm nicht nur leibeigen, sondern sein 

*) Es ist niitzlich, die Briefe auch nach dem Gesichtspunkte zu lesen, was 
aus dieser Riicksicht gesagt oder nicht gesagt ist (Unterdriickung von Namen), 
vgl. Lietzmann zu II Cor 81s. Welchen Wetteifer mufte die lobende Anerken- 
nung von Personen oder Gemeinden beim Vorlesen wecken! *) H. Usener, 
Epicurea, Lpz. 1887 8. 135. Wir kennen vier Titel, alle in der Art des 1. ge- 
bildet: Ipt¢ todg év Alybntp etdovg, Leider ist vom Inhalt wenig bekannt; 
aber in einem Bruchstiick verteidigt Hpikur die Unabhingigkeit seiner Lehre von 
Nausiphanes. Die Polemik eines alten Kunstrichters (Demetrios Hegt éopyveiug 
§ 231), der Briefe, die Sophismen und Physiologie enthalten, nicht als Briefe 
gelten lassen will, ist sicher gegen Epikur gerichtet. 8) Wie man auch 
iiber die Il Makk eréffnenden Briefe urteilen mag, brieflichen Verkehr zwischen 
jiidischen Gemeinden setzen sie voraus. — Auch die Erlasse hellenistischer 


Kénige und Beamten haben oft Briefform, die also auch hier fiir publizistische 
Erzeugnisse benutzt wird. 
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lieber Bruder im Herrn. Und freudig soll Philemon den Wunsch 
erfillen. Den materiellen Schaden, der dem Freunde zugefiigt ist, 
will Paulus ersetzen, das gibt er schriftlich; aber Philemon kann’s 
ja auch aufrechnen auf das, was er Paulus schuldet. Der freudige 
Ausblick auf ein baldiges Wiedersehen im Hause des Philemon ist ge- 
wif auch geeignet, den Freund willfahrig zu stimmen. — Gewib 
ein ganz intimes und persénliches Schreiben, ganz individuell in 
der Zartheit des Empfindens. Die rechtliche oder autoritative Be- 
handlung der Frage wird abgewehrt. Die Beziehungen der drei 
Menschen sind erwarmt und durchleuchtet nur von der Liebe, die 
sie unter sich und im Herrn verbindet. Das Anerbieten des Schaden- 
ersatzes lauft in eine Wendung aus, die dem Freund gestattet, es 
nicht ernst zu nehmen, falls er sich dadurch verletzt fiihlen sollte. 
Der Fall wird gar nicht geschiftlich behandelt, sondern auf die 
Hohe christlicher Sittlichkeit erhoben, deren Grundsatze sich in ihm 
bewahren sollen. 

An Gal sei noch die individuelle Haltung paulinischer Gemeinde- 
briefe erlautert. Wie persénlich ist gleich die Ausgestaltung der 
Adresse: Die Apostelwiirde wird nicht nur betont, sondern gegen 
die Art, wie sie in galatischen Kreisen von menschlichem Ursprunge 
oder menschlicher Vermittelung hergeleitet wurde, wird energisch 
protestiert. Da8 er auch im Sinne aller Christen seiner Umgebung 
schreibe, wird hervorgehoben, um die Mdglichkeit einer anderen 
Auffassung des Evangeliums von vornherein auszuschlieBen. Dann 
das kiithle tats éxxAnotarg tis Tadattag ohne einen sonst tiblichen Zu- 
satz, der das innere Verhdltnis des Schreibers zu den Adressaten 
andeutete. Dann die besondere Erweiterung des Grufes durch die 
Aussage, da8 Christus sich hingegeben hat, um uns aus dem gegen- 
wartigen bésen Weltlauf herauszureiBen. Man fihlt heraus, in Ga- 
latien ist bése Zeit. Und nach dieser schwilen Stimmung des Pra- 
skriptes, in dem man schon den Donner rollen hort, der Blitzstrahl, 
das doppelte Anathem gegen jeden, der ein anderes Evangelium ver- 
kiindet. Nun eine ruhigere durch die freundliche Anrede déeAgot 
eingeleitete historische Darlegung ', die die Selbstandigkeit und Gott- 
lichkeit seines Evangeliums erweisen soll: Durch Offenbarung Jesu 
Christi hat er es empfangen; er hat sein (schon vorher verkiindetes) 
Evangelium nicht etwa bei seinem Aufenthalte in Jerusalem von 
den Aposteln entlehnt; diese haben sein gesetzesfreies Evangelium 


1) Sie ist in allen Hinzelheiten zugespitzt auf die Widerlegung der An- 
griffe der Judaisten. Die Schwierigkeiten der Exegese beruhen daraul, dati 
der Brief sie als bekannt voraussetzen muf, wir sie z.T. nur erschliefen und 
hypothetisch rekonstruieren kénnen. — Nur 23 ff. wird die Hrregung des einst 
gefiihrten Kampfes wieder lebendig; sie verrdt sich in den Anakoluthen. 


SASaae XIII BrRreFE: 1 BRIEFE DES PAULUS 


bei seinem zweiten Aufenthalte in Jerusalem anerkannt, und Paulus 
hat seinen Standpunkt Petrus gegentiber behauptet (die Hauptak- 
zente 112.20 21.2. 6.7) In der Erzahlung des letzten Ereignisses 
zittert noch die Heftigkeit des Konfliktes mit dem heuchlerischen 
Petrus in der Erregung des Tones nach, die sich in den tibersturzen- 
den Fragen 31—5 fortsetzt. Nachdem er durch sie den Galatern 
ihre eigene Erfahrung der Glaubensgerechtigkeit als des Kernes des 
Evangeliums ins Gedachtnis gerufen hat, beweist er sie schriftge- 
ma in lehrhafter Ausfiihrung, teils durch rabbinische Exegese, teils, 
mit dem ddedgol, xat& d&vtowmnov AéEyw 315 sich zu den Galatern herab- 
lassend, durch den Erweis der Giltigkeit der GottesverheiBung an 
Abraham aus dem Vergleich mit dem menschlichen Testamente. 
Alles wird dahin zusammengefaft, daf der Glaube und die Christus- 
gemeinschaft sie zu Erben der VerheiBung und vom Gesetze frei- 
gemacht hat. Dann wird wieder in »menschlichem« Vergleiche aus- 
gefiihrt, daB die vorchristliche Menschheit (jiidische und heidnische) ” 
unter die otoyeta tod xoonov geknechtet ist, Christus die Freiheit ge- 
bracht hat. Die judaisierende Neigung der Galater bedeutet einen 
Riickfall in die vorchristliche Periode. In den unverbundenen, Schlag 
auf Schlag treffenden Satzen 49—11 malt sich die steigende Erregung. 
Gewaltsam unterdriickt er sie und springt tber zur herzgewinnenden 
Mahnung, beginnend mit dem riihrenden yivectde wo eyw, adehyot, 
Géopat OOv, ovdév pe TOtxyjoute und der wehmiitigen Erinnerung an 
die Zeit der ersten Liebe mit ihrem ganzen Ueberschwange. Wie 
eine Mutter leidet er abermals um sie Geburtswehen. Er méchte 
bei ihnen sein und seine Stimme wechseln, bis er den rechten Ton 
trifft. 

Wieder folgt rabbinische Exegese zum Beweise des Satzes, daB 
sie durch Christus Kinder der Freiheit geworden sind. Die Be- 
schneidung beraubt sie der Christenfreiheit und bringt sie unter das 
ganze Gesetz. Dann kurze herzbewegende Sdtze und der sarka- 
stische Wunsch: Méchten, die euch verstéren, sich doch gleich ver- 
schneiden lassen. Da drangt sich ihm die Besorgnis auf, daB die 
Predigt der Christenfreiheit miBverstanden und zum Deckmantel 
fleischlicher Ziigellosigkeit und des Riickfalls in heidnische Laster 
mifbraucht werden kénnte. Darum die ausgefihrte Antithese zwi- 


') 2u:ff. ist die Widerrede gegen Petrus mit der Ansprache an die Galater 
m. E. ahnlich verquickt, wie die Reden bei Johannes in Selbstbetrachtungen 
des Autors auslaufen. *) Die besondere Situation bringt es mit sich, 
daf} Paulus hier Heidentum und Judentum niher riickt als sonst und unter den 
gemeinsamen Begriff der Knechtung unter die oto.yet« fait. Der singulire Ter- 
minus erklart sich nur aus dieser aktuellen Tendenz. Zahns Versuch, diese so 
charakteristische Niiance dem Lehrsystem zum Opfer zu bringen, scheitert 
schon an dem xédw 49. 


Anlage des Galaterbriefes 349 


schen Fleischeswerken und Geistesfriichten und die paranetischen 
Satze. Endlich greift er selbst zur Feder (611), um den ihm ent- 
fremdeten Galatern persénlich so nahe wie méglich zu kommen, 
und faBt, mit grofen Lettern schreibend, noch einmal alles in lapi- 
daren Saétzen zusammen. Sehr individuell ist wieder gestaltet der 
Wunsch des Friedens und Erbarmens fir die, die nach dieser Regel 
wandeln (von den andern sagt er sich los) und fir das Israel Gottes 
(im Gegensatz zu den Judaisten). Und nochmals kommt der un- 
nachgiebige Ernst V.17 zum Ausdruck: Hinfort mache mir niemand 
Mthen; denn Jesu Malzeichen trage ich an meinem Leibe, d. h. die 
um Jesu willen erlittenen Mi8handlungen beweisen seine Zugehdrig- 
keit zu ihm und widerlegen jeden, der die Wahrheit seines Evan- 
geliums bestreitet. Dann erst der ttbliche Segenswunsch am Schlusse. 

Eine Exegese, die sich zum Ziele setzt, den Inhalt dieses Briefes 
in eine planvolle Disposition zu fassen und von logischen Gesichts- 
punkten ihn als Einheit zu begreifen, geht in die Irre. Nur aus 
dem Anla8 des Schreibens, aus Paulus’ Beziehungen zu den gala- 
tischen Gemeinden, aus seinen Erfahrungen ist die Folge der The- 
mata, der Wechsel der Stimmung und des Tones zu begreifen. Aber 
es ist auch zu beachten, daB der Brief Gedankenginge enthalt, die 
nicht erst aus seiner aktuellen Situation erzeugt sind. Die Ausfth- 
rungen tber das Verhaltnis von Glauben und Gesetz, der allego- 
rische Beweis fiir die Freiheit vom Gesetze (auch die geschichtliche 
Darstellung des Verhaltnisses zur Urgemeinde) waren Themata, die 
Paulus oft durchdacht hatte. Sie sind dem gegenwirtigen Zweck 
angepaBt, aber sie waren schon friiher geformt, geformt nicht fir 
den Brief, sondern fir Lehre und Unterweisung. Die Briefe sollen 
ein Ersatz sein fiir den persénlichen Verkehr mit der Gemeinde und 
fir die lebendige Sprache. Ihre Gedanken hat vielfach der Missio- 
nar, der Pardnetiker, der theologische Denker Paulus gebildet, ehe 
der Briefschreiber sie benutzte und reproduzierte; sie stammen aus 
einer Sphare, die mit den Bedingungen und Voraussetzungen des 
Briefes nicht notwendig gegeben ist, und sie sind bestimmt, Gemein- 
gut der’ Christenheit, d. h. einer breiteren Oeffentlichkeit zu werden. 

Am meisten erhebt sich der R6merbrief tiber die Beschrankung des 
Briefes und n&hert sich der literarischen Publizistik. Diese Haltung des 
Briefes erklairt sich aus seinem Zweck'. Paulus ist auf der Reise 
nach Jerusalem, die Kollekte zu wberbringen. Sein Missionswerk 
in der griechischen Welt sieht er als vollendet an (vgl. S. 244). Von 
Jerusalem will er, was er schon lange sehnsiichtig begehrt hat, nach 
Rom reisen und dort einen neuen Stitzpunkt ftir die Mission im 
Westen gewinnen (15 19—29 113). Fiir seine weltumspannenden Plane 


1) §. A. Jiilicher in J. Weif’ Schriften des N.T. IP 8. 217 ff. 
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ist es von gré8ter Wichtigkeit, in Rom festen FuSf zu fassen, und 
in dem Schreiben sucht er die Fiihlung mit der bedeutenden, aber 
ihm noch unbekannten Gemeinde. Als den zum Apostelamt unter 
allen Heiden Berufenen stellt er sich vor. Darum treibt ihn die 
Pflicht, auch in Rom das Evangelium zu verkiinden (11. 5. 15 15 16). 
Seinen Grundsatz, nicht auf fremdem Boden zu bauen (15 20), meint 
er durch sein Auftreten in Rom nicht zu verletzen. — Paulus setzt 
voraus, da8 der Gemeinde seine Wirksamkeit bekannt, aber auch 
da sie ihr im Lichte der Verdachtigungen und Entstellungen seiner 
jiidischen und judenchristlichen Gegner dargestellt ist. Er wehrt 
sich gegen Feinde, die ihm den Grundsatz in den Mund legen: 
»LaBt uns Béses tun, damit Gutes daraus komme; lasset uns in 
der Siinde verbleiben, damit die Gnade sich vervielfaltige« (3 s 61. 15), 
die ihm vorwerfen, daB8 er das Gesetz vernichte (3 31). Er versichert, 
wie sehr er noch mit seinem Herzen an seinem Volke hangt (101). 
Die Verhaltnisse der Gemeinde sind auch Paulus nicht ganz unbe- 
kannt; seine Ermahnungen zu Eintracht und Frieden greifen in den 
Gegensatz der Starken und der irgendwie judaistisch beeinfluBten 
Schwachen ein (141ff.). Auf die Bedeutung, die das Beispiel der 
romischen Gemeinde fiir die ganze Christenheit hat, weist er 1s. 

Die Ausfiihrungen des Paulus gehen weit hinaus tiber die Recht- 
fertigung seines Standpunktes. Er entwickelt erschépfend Inhalt 
und Wesen seines Evangeliums im Verhaltnis zu Gesetz und Juden- 
tum und den Plan der Heilsgeschichte. Die Gemeinde soll wissen, 
was und wie er predigt. So will er das Vertrauen der fremden Ge- 
meinde gewinnen und sicher stellen vor der Erschiitterung durch 
die Angriffe seiner Feinde. Gegen den Schlu8 meint er schon so 
festen Boden gewonnen zu haben, daf er 15:30 bitten kann, ihm 
durch Firbitte zu helfen, damit er in den von den unglaubigen 
Juden ihm drohenden Gefahren bewahrt bleibe und seine Dienst- 
leistung der jerusalemischen Gemeinde willkommen sei. Er fihlt 
sich schon so einig mit der Christenheit in Rom, daB er 1617 ff. warnt 
vor Leuten, die aus gemeinen Motiven Spaltungen und Aergernisse 
schaffen. Offenbar fiirchtet er, daB die feindlichen Agitatoren und 
Friedensstérer, sobald sie von seinen rémischen Plinen héren, ihm 
auch in Rom das Feld streitig machen werden. 

Diese Warnung gehort freilich K. 16 an, das man gewohnlich 
fiir ein an eine asiatische Gemeinde (Ephesus) gerichtetes, spiter 
mit Rom irrig verkntipftes Stiick ansieht. Aber so gesichert, wie 
man jetzt fast allgemein annimmt, ist diese Hypothese nicht 1. Wire 
sie richtig, so kénnte K. 16 jedenfalls nicht ein vollstindiger Brief, 


') s. Lietzmanns Exkurs zu Rom 162 und Jiilicher in seiner Erklarung 
bei Joh. Weif}? S. 323 ff. 
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sondern nur der Schlu8 eines solchen sein!. Die Zugehérigkeit die- 
ses Abschnittes zu Rom hat man besonders bestritten, weil er eine 
Uebersiedlung einer grofen Zahl asiatischer Christen nach Rom vor- 
aussetzen wiirde. Aber bei der damaligen Beweglichkeit der Be- 
volkerung und dem Zuge nach dem Westen darf es nicht als un- 
moglich bezeichnet werden, da8 Paulus an 26 ihm bekannte Christen 
Roms GriiBe bestellen konnte?. DaB8 er geflissentlich sie alle er- 
wahnt und ihre Verdienste hervorhebt, ist aus dem Zweck des Briefes 
verstandlich. Er betont absichtlich alle Beziehungen, die ihn schon 
mit Rom verbinden; bei den Genannten kann man sichere Kunde 
von seiner Evangelisation erhalten. Daf die Warnung vor den Agi- 
tatoren auch in Rom ihren guten Zweck haben kann, ist schon her- 
vorgehoben; der Gru8 von allen Gemeinden 1616 scheint fir ein 
Schreiben an die Rémer, das den Uebergang nach dem Westen vor- 
bereiten und die Gemeinde Roms mit der dstlichen Kirche zusam- 
menschlieBen will, recht passend °. 

Jiilicher nepnt Rom die Haupturkunde der paulinischen Reli- 
gion, das Glaubensbekenntnis des Paulus. GewiB, daB er dies Be- 
kenntnis gerade in Rom ablegt, erklart sich aus dem besonderen 
Anla8 und Zweck des Schreibens. Aber die Art, wie er es tut, Um- 
fang und Gehalt des tiber den gegebenen Rahmen weit hinausgehen- 
den Briefes, der fast zur Lehrschrift auswachst, ist bestimmt durch 


1) Dann lafit sich die Verbindung beider Briefe nicht so leicht erklaren, 
wie Deifimann, Licht vom Osten? S. 170 meint; auch stammt die Sammlung 
der Paulusbriefe nicht aus dem Konzeptbuch des Apostels! ») Méglich, dai 
einige dieser Personen ihm nicht persénlich, sondern durch die Korrespondenz 
mit seinen Getreuen in Rom bekannt waren. 8) I Cor 1620 II Cor 1312 
werden nur Griifie von allen Gliedern der Gemeinde bestellt. Die langere 4l- 
tere Ausgabe von Rom schlof} 1623 mit dem Segenswunsch %] yépr¢ to5 xvpiov 
Huey "Inood Xprotod pete ma&vtwv dndv- apy. Marcion lief} K. 15. 16 fort und schlof} 
1423. Um dem Brief einen passenden Abschlui zu geben, wurde 1423 die un- 
paulinische (marcionitische) Doxologie angefiigt, die dann auch in die vollstan- 
digen Ausgaben ans Ende 1625 versetzt wurde, s. P. Corssen, Z. fiir neutest. 
Wiss. Xiff. Der Grund, warum Marcion den Brief verstiimmelte, scheint mir 
noch erkennbar. In demselben Zweige der Ueberlieferung, der die Doxologie 
1403 setzt und damit voraussetzt, dafi hier der Brief schlofi, ist 17.15 év “Papy 
gestrichen (17 lautet totc oda év ayany Seod xAntotg &yiorc). Marcion war von der- 
selben Anschauung, wie wir sie im muratorischen Kanon vorfanden (S. 343), be- 
herrscht, daf Paulus die Briefe fiir die gesamte Christenheit bestimmt habe; 
ihr hat er in der gewaltsamen Textgestaltung Ausdruck gegeben. Die Perso- 
nalien K. 15. 16 schienen ihm zur Erbauung weniger geeignet. Warum er nicht 
lieber 1513 schlo®, kann ich freilich nicht erkliren. Jedenfalls ist aus der will- 
kiirlichen marcionitischen Rezension nicht zu schliefien, dafi der Brief schon 
vorher in anderer Gestalt als der uns tiberlieferten von 16 K. verbreitet war. 
— Ueber die Méglichkeit, dafi einige Personalien in der Ausgabe der Briefe 
gestrichen sind, s. Lietzmann zu II Cor 818. 
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das Ganze der evangelischen Verkiindigung, wie sie der Prediger 
Paulus in allen Hauptlinien vorher gestaltet hat, wie er sie,” wenn 
auch nicht in konzentrierter Zusammenfassung, im lebendigen Vor- 
trage schon oft dargelegt hat und in Stiicken gelegentlich auch in 
anderen Briefen entwickelt. Das Verhaltnis zu Gal, dessen Motive 
in Rom ausgefiihrt werden, ist sehr lehrreich. Der intime Brief- 
charakter konnte in Rom so wenig wie I Clem bewahrt werden. 
Paulus wiinscht diesem Brief eine breite Oeffentlichkeit. Jedes ein- 
zelne Mitglied der Gemeinde soll seinen Gru8 empfangen (16 16), also 
um das Schreiben wissen. Daf diese Gemeinde es bald auch andern 
Gemeinden mitgeteilt haben wird, scheint selbstverstandlich. 
Paulus ist kein starrer Doktrinér und kein zum Systeme er- 
frorener Dogmatiker. Die Christusmystik beherrscht sein inneres 
Leben und bereichert ihn mit immer neuen Erfahrungen. Aber 
Paulus ist nicht nur zum jiidischen Theologen erzogen, er ist auch 
wirklich theologischer Denker. Er hat das Bediirfnis, das religidse 
Erlebnis in eine Lehre zu fassen. Er ttbernimmt dabei vieles aus 
seiner jiidischen Vergangenheit, haggadische Traditionen, Anschau- 
ungen, Denkformen und Kategorien jiidischer Theologie, die Autori- 
tat der (nun christlich umgedeuteten heiligen) Schrift; die beson- 
dere Bedeutung seines Volkes fiir den géttlichen Heilsplan bemiht 
er sich festzuhalten, auch als die Erfahrungen der Heidenmission 
mit seinem jiidischen BewuBtsein in starke Spannung getreten sind. 
Der Reichtum seines Innenlebens bewahrt ihn vor der Erstarrung 
in festen Formen und gibt ihm immer neue Ausdrucksformen und 
Variationen seiner Grundanschauungen ein. Auch die allegorische 
Weise einer Schriftauslegung, die sich nicht an einen Wortsinn ge- 
bunden fihlt, sondern immer neue Geheimnisse in den _heiligen 
Schriften entdecken zu kénnen voraussetzt, tragt dazu bei, ihm neue 
Argumente aus der Schrift und alttestamentliche Typen zuzufihren. 
So werden die Ausdrucksformen und die AuSenwerke der Theologie 
mannigfach variiert’, und natiirlich sind die Briefe, weil sie nicht 
systematische Lehrschriften sind, wegen der Berechnung der Dar- 
stellung auf den aktuellen Zweck, wegen des durch die Situation 
gegebenen oft raschen Wechsels der Themata und Stimmungen fiir 
die Darstellung eines Lehrganzen schwierig zu benutzen. Dennoch 
tragen die Grundgedanken einen einheitlichen Charakter und stehen 
in einem inneren Zusammenhang, dessen Rekonstruktion trotz aller 
Schwierigkeiten sich jedem, der die Briefe erforscht, als eine not- 
wendige Aufgabe aufdringt. 
Die Bestimmung fiir buchhandlerische Edition und Verbreitung 


') 8. z. B. Lietzmanns Ausfiihrungen tiber die beiden verschiedenen Be- 
trachtungen des Gesetzes, Exkurs zu Gal 431. 
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durch den Briefschreiber gibt nicht das einzige Kennzeichen zur 
Unterscheidung literarischer und unliterarischer Briefe. Es gibt zu 
viele Niiancen. Nach jener Unterscheidung riicken der Brief des 
Ungebildeten, der schreiben méchte wie ein Buch, und der Brief 
dessen, den echte Bildung befahigt, von allem Literarischen zu ab- 
strahieren, auf eine Linie, und Briefe, die die intimsten persénlichen 
Beziehungen darlegen, diirfen nicht mehr als wirkliche Briefe gelten, 
nur weil die Verfasser wuB8ten, daB diese Darstellung des Persén- 
lichen auch andern etwas sagen und geben kénne, und sie darum 
publizierten. Das Wichtigste ist doch die geistige Héhenlage; der 
Gehalt der Briefe des Paulus, seine Persénlichkeit, die Gedanken- 
arbeit, die hinter manchen Ausfihrungen steckt, erhebt diese Briefe 
tiber das alltégliche Niveau. Darum waren sie fahig, Literatur und 
der Typus einer neuen Briefgattung zu werden. Was verschlagt 
demgegentiber die Frage, ob sie den damaligen Anspriichen der all- 
gemeinen Bildung geniigten? Die hat ihn freilich nicht gelten lassen, 
aber sie hat sich selbst damit das Urteil gesprochen. DeiSmann 
lest, indem er Paulus den unteren Schichten, aus denen jene Pa- 
pyrusbriefe hervorgegangen sind, mdglichst nahe riickt, den klassi- 
zistischen MaBstab des Literarischen an; Paulus hat aber weder 
nach seiner sozialen Stellung, da sein Vater schon das rémische Biirger- 
recht besaB, noch nach seiner Bildung den unteren Schichten an- 
gehért. Nicht nur die Originalitéat des Genius, sondern auch seine 
jiidische Bildung und seine Theologie schafft einen Abstand zwischen 
ihm und den meisten seiner Gemeindeglieder, auf dem seine Ueber- 
legenheit und seine Wirkung beruht’. Seine Sprache fir nicht lite- 
rarisch und vulgar anzusehen, dazu kann nur ein unberechtigter 
attizistischer Ma8stab verfiihren. Der Attizismus aber setzte sich ja 
damals erst durch und hatte sich die Provinzen noch nicht erobert 
(S. 64f.); es gibt im I Jahrh. und auch spater noch manche Lite- 
raten, die der vorherrschenden attizistischen Str6mung gegeniiber 
zuriickgeblieben erscheinen. Vettius Valens (S. 156) z. B., der als 
Fachschriftsteller auf attische Reinheit gar nicht bedacht und auf 
Altere hellenistische Quellen angewiesen ist, veranschaulicht sehr lehr- 
reich den Gegensatz des reichen Wortvorrates und der Bildsamkeit 
der hellenistischen Sprache gegentiber der Verarmung durch den 
Attizismus und ist sehr geeignet, die Sprachfiille des Paulus, mit 
dem er viele Beriihrungen zeigt, zu erklaren. Erst der Attizismus 
hat ja die Grenzen des Literarischen so eng gezogen und uns durch 


1) Paulus selbst ist sich des Abstandes bewuft: Nach I Cor 26 besitzt 
auch er eine héhere Weisheit; aber er kann sie nur vor geeigneten, schon fort- 
geschrittenen Hérern verkiinden. Die Korinther waren dafiir noch nicht reif 
(81.2). Wgl. z. B. I Cor 414. 15. 


Lietzmann, Handbuch z. Neven Test. I, 2, 3, DR 
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Vernichtung der hellenistischen Prosaliteratur das wichtigste Ver- 
gleichsmaterial mit Paulus entzogen. 

Das Griechische ist Paulus’ Muttersprache. Das folgt schon 
daraus, daf er in der griechischen Bibel grof geworden ist; es ware 
auch aus seiner Herrschaft iitber die Sprache zu erschlieBen. Die 
Fille der alttestamentlichen Reminiszenzen, die Zitatmosaiken, die 
Kontamination von Zitaten, die Art, wie diese 6fter nach antiker 
Sitte mit der eigenen Rede verschmolzen werden, zeigt, wie vertraut 
Paulus die griechische Bibel ist?. Auch der eigene Wortschatz des 
Paulus zeigt den Einflu8 des Idiomes der LXX*. Daf er von ju- 
disch hellenistischer Literatur berihrt ist, zeigt sein Verhaéltnis zur 
jiidischen Apologetik (S. 245) und zum Buche der Weisheit, dessen 
Gedanken er 6fter mit woértlichen Anklangen wiederholt *. Wie weit 
der Jude und der Schiller der Rabbinen, der in den Briefen noch 
zu erkennen ist, an griechischer Bildung teilgenommen hat, ist schwer 
zu bestimmen. Weltliche Weisheit und Redekunst achtet er fir 
Tand. Da8 er seine Rede irgendwo nach den Vorschriften rheto- 
rischer Theorie gestaltet habe, ist ganz unwahrscheinlich und uner- 
weisbar. BlaS’ Versuch, in grofen Partien rhythmische Gestaltung 
nachzuweisen, ist der bedenklichste Teil seiner ungliicklichen Rhyth- 
mentheorie. Die Kunstformen griechischer Rede sind gewi8 schon in 
Tarsos gelegentlich an sein Ohr geklungen; tiefen Eindruck wird das auf 
ihn nicht gemacht haben. Aber die Briefe bieten einiges, was wohl aus 
solchen Einwirkungen zu erklaren ist. Die grofen Kontraste, auf die 
seine Weltanschauung gestellt ist, finden wie bei Heraklit ihren natir- 
lichen Ausdruck in der Antithese. Selten ist sie in den einzelnen 
Gliedern so kunstvoll durchgefiihrt wie I Cor 1 2: ff.4. Die Antithese 
zieht bei der Vollténigkeit der griechischen Endungen den Reim am 
Ende der Glieder leicht nach sich (I Cor 7:0. 31 II Cor 48.9 6s. 9). 
Eher erscheint beabsichtigt und gesucht das Spiel mit dem Gleich- 
klange Rom 1112 (rapértwye frye TAtjewre vgl. 515.16 If Cor 8 14). 
Ebenso liebt Paulus die Klangwirkungen durch die Wiederkehr des- 
selben Wortes oder Wortstammes. Ich fiige zu den Beispielen bei 
BlaB® noch Rom 115.6 II Cor 113. 14 od yap GAO yedpowev Opiv @Ar? 
7] & dvavwwhonete 7) xal emtyevwoxete, eAmiCw 68 Ste Ewes téAovg emtyvidoe- 

*) S. den S. 352! zitierten Exkurs Lietzmanns und H. Vollmer, Die alt- 
testamentlichen Zitate bei Paulus, Freiburg 1896. Er bespricht S. 84 ff. das 
Verhiltnis zu Philon. Abhiingigkeit von Philo ist nicht nachzuweisen. Der da- 


mals lebhafte Austausch alexandrinischer und palistinensischer Exegese (S. 201) 
gentigt, manche Aehnlichkeiten besonders in der allegorischen Schriftdeutung 


wu erkliren. *) Th. Nigeli, Der Wortschatz des Apostels Paulus, Gott. 
1905 S. 59 ff. *) EK. Grafe, Theol. Abh. f. Weizsicker, Freiburg 1892 
S. 251 ff. *) Fr. Blafi, Grammatik des neutestamentl. Griechisch? S. 307. 


*) S. 306, vgl. Norden, Kunstprosa S. 503. 
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ove xatdansp xat eméyvwte (vgl. Gal 49). Das macht den Eindruck, 
als wenn er von der Mode der Zeit, durch Klangwirkungen das Ohr 
zu kitzeln, doch beriihrt war. Und im Lasterkataloge Rom 1 29. 31 
hat nur die Klangwirkung die Verbindung ¢tévov gévov, davvétovs 
aovveetovg veranlaBt, also gelegentlich den Gedanken tiberwuchert. 
Hier einen gewissen Einflu8 der rhetorischen Formen seiner Zeit 
anzunehmen, veranlaSt mich auch die Wiederkehr des seit alten 
Zeiten beliebten und traditionellen Spieles ! mit verschiedenen For- 
men von nag: II Cor 9s duvatet 6& 6 edo ndouv ydoww nepracetica ele 
bpdic, tva ev mavetl ndvtote m&oav adtdpxerav Exovtes meptocebyte eig nav 
Eoyoy ayadév, Ahnlich I Cor 919. 22.23 1033 Il Cor911 Phil 13. 4. 20 
I Thess 12 (Eph 5.20 618 Col 1 s—si. 28 3.17). 

Aber solchen Erscheinungen stehen andere Falle gegentiber, wo 
Paulus die naheliegende und sich natirlich darbietende Konzinnitat 
der Glieder zerstért und damit einem Uebermaf der Klangwirkungen 
und einer zu strengen Bindung absichtlich aus dem Wege zu gehen 
scheint, z. B. Rom 126 ff. 26 ff. If Cor 64 ff. Und wo die Steigerung 
des Gefiihls die Sprache in eine héhere Sphare erhebt, gibt Pauius 
in den Kunstformen der hebraischen Poesie dem Ueberschwang sei- 
nes Empfindens Ausdruck. Nicht in rhetorischem Gleichma8 der 
Formen, sondern im freieren Parallelismus der Gedanken gestaltet 
er die ersten Satze des Hohenliedes auf die Liebe I Cor 13? (vgl. 
Rom 8:3: ff.), wenn sich auch im folgenden in den antithetischen 
Gliedern durch Klang untersttitzte Wortresponsionen einstellen. In 
Rom 1133. 34, einer dichterisch gehobenen Partie, ist der Eingang in 
demselben Stile geformt wie die dann folgenden alttestamentlichen 
Zitate (vgl. 425 109). Wie lebendig die Produktion in diesen Formen 
hebraischer Poesie noch war, zeigen, um nur einige Beispiele zu nennen, 
Psalmen, Weisheit, Oden Salomos und IV Esra, wo man denselben 
leichten Wechsel von Prosa und Poesie beobachten kann wie bei 
Paulus. Auch die langen Kettenreihen (z. B. Rom 53—s 1013—15 
vgl. II Petr 15—7) und die asyndetische Haufung der Worter (z. B. im 
Lasterkataloge Rom 129 ff.) haben wohl nicht zufallig Parallelen 
gerade in jiidischer Literatur, so in der Weisheit Salomos 6 17—20 
722 ff. Die Anakoluthien bei Paulus sieht BlaB S. 288 verkehrt als 
berechtigte Eigenart des Briefstiles an; richtiger wird man sagen, 
daB die dringende Fille der Gedanken und vielleicht auch semi- 


1) Die reichste Sammlung fiir diese Parechese in Diels’ Parmenides S. 60. 
61. *) Der Parallelismus innerhalb der drei Satze ist eingegliedert dem 
parallelen Schema, das alle drei Sitze beherrscht. Das psalmartige Lied macht 
den Eindruck einer Einlage und scheint schon vorgeformt gewesen zu sein; 
s. J. Wei® zu der Stelle. Genauer behandelt den Parallelismus bei Paulus 
J. Wei®, Theol. Studien, Festschrift f. B. Weif, Gott. 1897. 
rs 23* 
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tische Gewohnung der Unterordnung unter die strenge GesetzmaBig- 
keit der griechischen Periode widerstrebte. Es fehlt nicht an tiber- 
ladenen und holprigen Perioden. In diesem Zusammenhange be- 
spreche ich noch die Bevorzugung des substantivischen Ausdrucks 
vor dem verbalen: Rom 1112 ef 6& 1) napartwpa avdtTHv TACDtOg xdo- 
ov xai 7d frtype abt@v mrodtos EVvOv, TOow paAAoV To TAY OWA adTOY 
81 oddiy dow voOv xatexeyra Sio 1115 133.10 I Cor lis 130 o¢ éye- 
vion copta.... Gtxatoobvn te nal dyrwopdg nat aroddtpwats 67 89 
Il Cor 35 47 818 1128 Galls Phil 121.22 320 I Thess 23.20. Die 
wuchtige Kraft des substantivischen Ausdrucks wird Paulus so gut 
empfunden haben wie antike Theoretiker '. Aber, so charakteristisch 
die Vorliebe fiir das Substantiv bei Heraklit® (und bei Tacitus) auf- 
tritt, in der Zeit des Paulus kann ich sie bei griechischen Schrift- 
stellern nicht nachweisen, wenn auch die Vorliebe fiir Periphrasen 
den substantivischen Ausdruck begiinstigte. Und dieser ganz indi- 
viduelle Gebrauch ist auch aus dem Hebréaischen, das das abstrakte 
Substativ nur selten bevorzugt, nicht zu erklaren; s. z. B. Jes 63 
Seine Herrlichkeit ist Erfillung der Welt (erfallt die Welt). 

Die Weisheit der Welt lehnt Paulus ab. Daraus folgt nattrlich 
nicht, daf der Apostel gar keine Fiihlung mit den Anschauungen 
der hellenistischen Welt, in der er wirkte, gesucht habe. Freilich 
soll man keine Bertihrungen mit der hdheren Literatur, die Paulus 
nicht studiert hat®, suchen. Aber schon die xowy, die mit oft ab- 
gegriffenem und abgenutztem philosophischen, besonders stoischen 
Sprachgute durchsetzt war, vermittelte ihm griechische Anschauungen. 
Der Mystik der heidnischen Erlésungsreligionen verdankt Paulus 
wirkungsvolle Ausdrucksformen (S.156); mit ihr istihm auch gemeinsam 
die kosmische Ausweitung der Erlésung, die nicht nur eine sittliche, 
sondern auch eine kreatiirliche Neuschépfung bedeutet (vgl. S. 185), 
weil auch die Siinde im Naturgrunde des Menschen wurzelt. End- 
lich bietet die Diatribe mit ihrer lebhaften Durchsetzung der Rede 
durch Einwirfe und Fragen, durch Anrede des Gegners, mit ihrer 
Vorliebe fiir kurze parataktische Glieder, durch die besonders die 
Bedingung, statt untergeordnet zu werden, der Folge syntaktisch 
beigeordnet wird, fiir manche pariinetische Partien der paulinischen 
Briefe auffallende Parallelen *. Und dazu kommt noch eine Ueber- 

) Hermogenes und [Aristides], Rhetores gr. ed. Spengel II 292, 81. 468, 
8 ff. *) Fr. 10 ovveidies 6am nat ody ra (statt cvvintetar) 90 mvpd¢ KvrupLorBy 
t% mévta. Diese energische Ausdruckweise behandelt H. Diels, Sitzungsber. 
Akad. Berl. 1901 S. 188 ff. *) Abenteuerlich sind die Ausfiihrungen von 
KE. Curtius, Sitzungsber. Akad. Berl. 1893 S. 928 ff. *) Vel. S. 78. Ich 
fasse mich kurz, da jetzt R. Bultmann, Der Stil der paulinischen Predigt und 


die kynisch-stoische Diatribe, Forschungen zur Rel. und Lit. des A. und N. T. 
XII Gott. 1910 das Vergleichsmaterial, neben beachtenswertem freilich auch 
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emstimmung mit Gedanken und besonders Vergleichen der Diatribe, 
die in einigen Fallen nicht auf Zufall beruhen kann |. 

Aber aus Angelerntem und Uebernommenen ist der Schriftsteller 
Paulus nicht zu begreifen; dadurch wird doch nur verstandlich, da8 
er die Sprache gentigend beherrschte, um auch das geschriebene 
Wort an Stelle der miindlichen Lehre setzen zu kénnen. DaB er 


zu weit hergeholtes, gesammelt hat. Das Problem der Uebereinstimmung solcher 
Satze wie I Cor 718 ff. neprtetuyuévog tug EuA7IY* pH Emromdodw. ev auooBvorig xéndyjrat 
TLS * |W TMepitewvéodw ..... Godhog ExdAvjoys: py) cov pedrstw 7 27 (IL Cor 11 22. 23 Rom 
133 vgl. Jac 513.14) mit der in der Diatribe iiblichen Parataxe verlangt eine 
Lésung. Man kann auch an Hinfliisse asianischer Rhetorik, die die kurzen Kola 
liebt, denken; und diese Rhetorik erobert sich ja das Rom der Kaiserzeit und 
wirkt auch auf Seneca (vgl. S. 79). Bonhdffer (0. S. 75) S. 136 ff. gibt tiberhaupt 
keine befriedigende Antwort. Dieser berechnete Stil kann durch die Umgangs- 
sprache nicht vermittelt sein (B. 8S. 145). Und dai diese Verwendung der Aus- 
drucksformen heidnischer Predigt durch Paulus’ Ablehnung der griechischen 
Weisheit ausgeschlossen sei (B. S. 142), leuchtet gar nicht ein. 1) Ich hebe, 
indem ich auf die 8. 356+ genannten Schriften, auf Clemen (o. S. 827) und 
die neueren Kommentare verweise, nur einiges hervor: I Cor 32 Vergleich der 
elementaren Unterweisung mit der Milch, der héheren Lehre mit fester Nahrung, 
s. Lietzmann und J. Weifi zu der Stelle. Dieselben vergleichen mit I Cor 49 
(vgl. Hebr 1033) das beliebte stoische Bild ,der Weise ein Schauspiel fiir Gott 
und Menschen“. Bonhéffer betont dagegen S. 170 die Verschiedenheit der 
Niiance, da Paulus das Bild als Zeichen aufierster Hrniedrigung gebrauche. 
Aber diese Niiance konnte Paulus dem Bilde so gut geben wie Sallust, De bello 
Tugurth. 14, 23, der den Vergleich sicher wie vieles andere der Stoa verdankt, 
— Unendlich oft setzt die Diatribe die Tugendtibung mit der Athletik in Par- 
allele (H. Norden, Jahrb. Suppl. XVIII 298 ff, R. Heinze Philol. L. 8. 458 ff.). 
Wenn nun I Cor 921—27 wie bei Hpiktet N1152ff. das mtihvolle Ringen des 
Christen um sein Heil mit den Entbehrungen der Athleten verglichen und auf 
die Unsicherheit des Sieges hingewiesen wird (hier, wie in andern Punkten, 
ist die Uebereinstimmung 9 24 mdvteg pév teéxovotv, cig 58 AnpBaver tO BomSetov mit 
Lucians Anacharsis 13 ndvteg with (te aida) AnpBdvovery; obdapdic, KAN’ ele EE andv- 
tov 6 xpurioug aitHv noch gréfer), so ist es bedenklich, innerhalb der Geschichte 
der Diatribe die Wiederholung dieser Vergleiche auf Tradition, das so haufige 
Auftreten derselben Vergleiche in der christlichen Literatur (Gal 22 57 Rom 916 
Phil 216 313.14 IL Tim25 47.8 Hebr121 Jacli TClem517:1 I1Clem7) auf 
zufalliges Zusammentreffen zuriickzufiihren. — Bonhéffers wertvolle Ausfih- 
rungen sind nicht das letzte Wort, weil er den Vergleich im wesentlichen mit 
der von Epiktet erneuerten strengen Schullehre der Stoa durchfiihrt, wahrend 
er auf die gesamte Popularphilosophie erweitert werden muf}. — Alle die Stim- 
mungen, die B. S. 175 dem Stoiker abspricht, sind bei Poseidonios vorhanden. 
Gewifi braucht Paulus keine Schrift des Pos. gelesen zu haben, darum hat er 
doch das ins Herz geschriebene Gesetz (s. R. Hirzel, Néwog &ypagoc, Abh. Sachs. 
Ges. Wiss. XX: Holtzmann, Neutest. Theol. II 27f.) und die avvetdyag (Rom 2 15 
vgl. z. B. Seneca Hpist. 97, 15 Fr. 14), die Erkenntnis des unsichtbaren Gottes 
aus seinen sichtbaren Werken Rom 7 20 ff. (Hepi xdcpov 6; Cic. Tusc. 170; Wend- 
land, Philos Schrift tiber die Vorsehung, Berlin 1892, S. 107) aus der Popular- 
philosophie. Und wenn dyin Aateeia Rom 121 nicht stoisch ist (B. Sk. steht.) 
so ist es doch tibernommen, s. Reitzenstein, Mysterienreligionen 8. 91. 155. 
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solche hinreiBende Kraft der Rede besitzt, daB er fiir das religiése 
Erlebnis eine ganz eigene Sprache gefunden hat, daB er dem Instrument 
der griechischen Sprache ganz neue Tone entlockt, beruht schlief- 
lich auf dem Geheimnis und dem Reichtum dieser Persénlichkeit, 
die das Kleinste und Geringste zu adeln und aus ihrer christlichen 
Erfahrung und Erkenntnis heraus in eine héhere Sphare zu heben 
weif, die in alles was sie sagt die ganze Seele hineinlegt und erfillt 
ist von der GroBe der Sache, der sie mit ganzer Hingebung dient. 
Eleganz und Glatte der Rede widerstrebt der aus der Fille des Her- 
zens stromenden Sprache. Der Stil ist so original wie die Person- 
lichkeit. Und der persénliche Gehalt hat den Briefen eine literarische 
Wirkung gesichert, wie sie dem professionellen Literatentum, das 
sich an ein Allerweltspublikum wendet, versagt zu sein pflegt. 


2 PSEUDOPAULINISCHE BRIEFE 


Die Echtheit von II Thess ist durch sein Verhaltnis zu I Thess 
verdaichtigt !. Anklange an I Thess durchziehen den ganzen Brief. 
Neben einzelnen verstreuten Reminiszenzen fallt schwer ins Gewicht, 
da8& gré8ere Abschnitte solchen des ersten so parallel laufen, daB 
sie als eine fortgesetzte erweiternde oder steigernde Paraphrase er- 
scheinen. Dazu kommt noch die wortliche Uebernahme einiger 
groBerer Wort-Komplexe. Es ist ganz unmdglich, dies Verhaltnis 
anders zu erklaren, als da8 I Thess die Vorlage von II Thess gewesen 
ist. Bis auf einen Punkt, den in der Gemeinde von Thessalonike ge- 
gebenen Anlaf zu der eschatologischen Erérterung 2 1—12, fihrt nichts 
tiber die Situation, wie sie aus dem ersten Briefe sich ergibt, hinaus. 


t) Dies Verhaltnis hat Wrede, Texte und Unt. XXIV 1 mit gréfitem Scharf- 
sinn dargelegt und mit Recht in den Vordergrund geriickt; v. Dobschiitz hebt 
in seinem Kommentar, Gétt. 1907, die Schwierigkeiten hervor, hilt aber die 
Kehtheit fiir wahrscheinlich. Harnack, Sitzungsber. Akad. Berlin 1910 S. 560 ff. 
findet die einzige Méglichkeit, die Echtheit zu halten, in der Hypothese, dai 
der zweite Brief gleichzeitig mit dem ersten abgeschickt, aber an die juden- 
christliche Minoritét der Gemeinde (vgl. Act 174) gerichtet sei. Dieser Hypo- 
these widerspricht die Adresse (nach H. wiire sie verfilscht) und die Gleich- 
artigkeit der Anreden in I und Il. Sie nétigt wegen 314.15 zur Annahme eines 
separierten Konventikels der Judenchristen, der mit den Heidenchristen keine 
Tischgemeinschaft gepflegt habe (s. dagegen Gal 2). Und sie hitte auch an 
213, falls die Lesart éu strato bac 6 Dedg Ana PXYV elg owtypiav, nicht am &o- 
xji¢, vichtig wire, keine Stiitze. Denn dxapy7jv kann, mit eiiato (vorzeitige Gnaden- 
wahl) verbunden, nur ein Werturteil, nicht zeitlich friihere Bekehrung der 
Judenchristen ausdriicken (H. Kiihl a. a. O. S. 260); darum meint Harnack S. 576 
es gehére eigentlich zu éxddAecev, wo es aber nun einmal nicht steht. ardor 
ist damals schon ziemlich abgegriffen; s. Thieme, Die Inschriften von Magnesia 
und das N. T., Gott. 1905, S. 25. 
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Sind beide Briefe echt, so miissen sie zeitlich ganz nahe aneinander 
gertickt werden, wie aligemein anerkannt wird. Aber dadurch ge- 
Wwinnt man nicht den Vorteil, die Verwandtschaft der Briefe aus 
gedachtnismaBiger Reproduktion des friiheren Briefes durch Paulus 
selbst zu erklaren. Jeder, wer den Parallelismus, wie ihn Wrede 
so tibersichtlich dargelegt hat, ins einzelne durchdenkt, mu, wenn 
er If Thess fiir echt halt, annehmen, da8 Paulus das Konzept des 
alteren Briefes benutzt hat‘!; anders la8t sich auch die Uebernahme 
mancher zufalliger Ausdriicke, fiir die Paulus gelegentlich andere 
Wendungen gebraucht, gar nicht erklaren. Dies von Gedankenarmut 
zeugende Verfahren kann ich Paulus nicht zutrauen, ich sehe nicht 
den Zweck ein, warum Paulus, wenn ihm die  eschatologische 
Beunruhigung der Gemeinde AnlaB zu einem neuen Schreiben gab, 
sich selbst in dieser Weise ausgeschrieben und einen Brief nach 
Thessalonike geschickt haben sollte, der sonst meist wiederholt, was 
er schon friiher dorthin geschrieben hatte, aber keine neue geistige 
Nahrung bot. Und ich finde es unnatirlich, wenn er nicht klar 
auf das friihere Schreiben hinwiese und das Verhdltnis des spiteren 
zu diesem charakterisierte. Nach II Thess 311 hatte er neue Kunde 
aus der Gemeinde erhalten; trotzdem hatte ihm diese sonst gar 
keinen Antrieb zu neuen und aktuellen Ausfiihrungen gegeben? Die 
ganz individuelle und aktuelle Haltung, das intime und persénliche 
Verhaltnis, in dem Paulus I Thess zu der Gemeinde steht, ist hier 
stark verblaBt. Denn I Thess 21—3 10, wo die herzlichsten Beziehungen 
zum Ausdruck kommen, hat im spateren Briefe kein Gegenstiick, 
und II Thess bietet nichts von individuellen Zigen zum Ersatz. Es 
ist oft bemerkt worden, daB der Ton des spateren Briefes, mit dem 
des friiheren verglichen, den Eindruck des Férmlichen, Feierlichen, 
Unpersénlichen, Kihlen macht. Fir die kinstlich gedehnte Periode 
13s—12, die vor jedem der sieben von 14—12 angeschobenen Glieder 
hatte aufhéren kénnen, und je friher, um so mehr zum Gewinn des 
Stiles, finde ich nicht bei Paulus, sondern im Epheserbrief Analogien. 

Den Kern des Briefes miissen wir in dem Neuen, d. h. dem es- 
chatologischen Abschnitt 21—12, suchen. Der Abschnitt warnt vor 
der irrigen Vorstellung, die als Offenbarung, Wort oder briefliche 
AeuBerung des Paulus verbreitet wird, daB der Tag des Herrn un- 
mittelbar bevorstehe. Der Parusie soll vielmehr der Abfall und die 
Offenbarung des Antichrists, der sich vergéttert und in den Tempel 


1) Leider geht v. Dobschiitz S. 22 auf diese kardinale Frage nicht ein. — 
Bei der Benutzung ist manches bedenklich verschoben. Wrede S. 21 hebt u. a. 
mit Recht hervor, dafi das 21s aus 1 213 iibernommene 7jet¢ des Gegensatzes 
entbehrt. 32 ist neben Jes 254 das in ganz anderer Situation geschriebene 
Wort Rom 1531 benutzt, aber verblafit. 
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Gottes setzt (was erst nach Beseitigung des xatéxwv (0. S. 243 3) méglich 
ist), endlich die Vernichtung des Antichrists durch den Herrn Jesus vor- 
ausgehen. Die Echtheit des Briefes vorausgesetzt, fragt es sich, ob 
diese ausgefiihrte Eschatologie, welche die Reihe der der Parusie vor- 
aufgehenden Akte aufzihit, sich mit den Aussagen I Thess 415 52, nach 
denen die gegenwiartige Generation noch die Parusie erleben wird und 
sie wie der Dieb in der Nacht kommt, vertrigt. Es fragt sich weiter, 
ob Paulus hier eine jiidische Eschatologie, von der er sonst keinen 
Gebrauch macht, mit mehreren nicht aus dem Zusammenhange des 
Briefes verstindlichen, sondern nur aus der Geschichte der Apo- 
kalyptik zu deutenden Begriffen habe tibernehmen kénnen’. Eine 
Fortentwickelung der Anschauungen zwischen I und II Thess ist 
dabei ausgeschlossen, da dies farbige Bild der Eschatologie nach 
II Thess2s5 schon in der Missionspredigt des Paulus vor der Ge- 
meinde entworfen sein soll. So hat man beide Briefe durch die 
Annahme zu harmonisieren gesucht, daf Paulus, wie er auch sonst 
in der Peripherie seiner Theologie starke Variationen zeigt (S. 352), 
die Eschatologie bald in verkiirzter, bald in ausgedehnter Perspektive 
habe zeichnen kénnen und daB er durch die Mifyerstindnisse, denen 
friihere AeuSerungen ausgesetzt waren, im zweiten Briefe zur aus- 
fihrlichen Darlegung bestimmt worden sei. 

Ein ganz anderes und in manchen Ziigen wahrscheinlicheres 
Bild ergibt sich bei der Voraussetzung der Unterschiebung von II 
Thess: Eschatologischer Enthusiasmus, der sich auch auf Paulus 
(I Thess) beruft, hat den Kreis, dem der Verfasser angeh6rt, beun- 
ruhigt und verwirrt. Der Autor wehrt den MiSbrauch paulinischer 
Aeu8Serungen ab, indem er die wahre Eschatologie des Apostels aus- 
fihrlich entwickelt und den Enthusiasmus dampft. II Thess ver- 
halt sich zu I Thess ahnlich wie Me 13 zum urchristlichen Enthu- 
siasmus, dessen Enttéuschung tiber das Ausbleiben der Parusie durch 
ausgeftihrte eschatologische Betrachtungen Jesu beschwichtigt werden 
soll*. Der Autor nimmt die Maske des Paulus an, um durch dessen 
Autoritat die schwarmerischen Beingstigungen zu bekAampfen. Darum 
projiziert er 25 seine Eschatologie in die Predigt des Paulus. Um 
seinen Brief gegen die Verdichtigungen der Echtheit in Schutz zu 
nehmen, fiigt er am Schlu8 hinzu: »Hier mein des Paulus eigener 
GruB, das Zeichen in jedem Briefe; so schreibe ich« *, Nun wird 


') Verstanden konnte sie nur werden, wenn sie wirklich der Gemeinde in 
ihren Hauptztigen bekannt war. *) Vgl. Holtzmann, Neutest. Theol. II 
213 ff. I 386 ff. *) Da Briefe oft diktiert wurden, war das Siegel, mit dem 
der um den Brief gewickelte Faden befestigt wurde, Zeichen der Echtheit: 
Cic. Ad Brutum II 7, 4; In Catil. I 6. 10: Lorenz’ Ausgabe des Pseudolus, 
Berlin 1876 S. 10. 11. Es heiit signum, symbolum, onetov. Wie im 
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freilich I Cor 1621, Col 41s ausdriicklich bezeugt, da&8 der Gru8 am 
Schlu8 von eigener Hand geschrieben ist?, und II Cor 101 Gal 611 
(s. Lietzmann) ist vielleicht Ahnlich zu deuten. Wer von der Echt- 
heit von If Thess tiberzeugt ist, mu8 annehmen, da Paulus stets 
selbst den Gru8 geschrieben habe und da8, obgleich I Thess der 
alteste uns erhaltene Brief ist, Paulus schon in langerem brieflichen 
Verkehr mit seinen Gemeinden sich eine feste Gewohnheit ausge- 
bildet habe. Aber es bleibt dann noch das Bedenken: Die sonstigen 
Nachschriften eigener Hand wollen mit einigen innigen Worten den 
Apostel der Gemeinde besonders nahe bringen; die persdnliche Nach- 
schrift als Kennzeichen der Echtheit ist eine Singularitét. Meint man sie 
aus dem Verdacht des Paulus, da8 briefliche AeuBerungen von ihm 
gefalscht oder verfalscht seien, erklaren zu kénnen, so mu8S man 
sich doch wundern, da er diese Machinationen nur flichtig streift 
und der Sache nicht auf den Grund geht. Da eine Unterschiebung 
von II Thess aus andern Griinden wahrscheinlich ist, scheint viel- 
mehr die Gewohnheit, den Schlu8 mit eigener Hand zu schreiben, 
aus den angefiihrten Stellen erschlossen und als Mitte] zur Beglau- 
bigung des Schreibens benutzt zu sein. Dem Falscher kam es da- 
rauf an, die sich gegen einen neuen Paulusbrief erhebenden Bedenken 
von vornherein niederzuschlagen, seinem Produkte einen paulinischen 
Stempel aufzudriicken. Eine Spitze gegen I Thess ist in der Nach- 
schrift schwerlich zu finden. Diesen Brief zu verdrangen, ist nicht 
die Absicht. 22 wendet sich nur gegen Berufung eines irregeleiteten 
Enthusiasmus auf einen Brief als von Paulus kommend, d. h. gegen 
MiBdeutung des Paulus, nicht gegen Falschung unter seinem Namen. 
Und 21s kann unter dem Briefe, dessen Lehren die Christen von 
Thessalonike festhalten sollen, nur I Thess verstanden sein. Wie in 
der Nachschrift, so betont der Autor auch unmittelbar vorher 31 * 
die unbedingte Autoritét: Wer sich den Anweisungen des Briefes 
nicht fiigt, soll exkommuniziert werden. Das geht tiber die Linie 
jener AeuBerungen des Paulus, in denen er sich auf den Geist oder 
den Herrn beruft, und tiber sein sonstiges Widerstreben, die eigene 
Autoritat geltend zu machen (S. 345), hinaus. Die Vergleichung mit 
Mt 181517 ist viel passender als die mit dem krassen Fall I Cor 5, 
beweist aber nicht, da8 dieser Ton paulinisch ist. 

In einem Ahnlichen Verhaltnis wie II zu I Thess steht Eph zu 


ips pseudoplatonischen Briefe ein anderes &b80r0v der Hehtheit hervorgehoben 
wird, so hier die eigenhindige Niederschrift des Schlusses. 1) Wir haben 
dafiir auch andere Zeugnisse, s. Deifmann, Licht vom Osten? S. 113. 108%. Aber 
allgemeines Gesetz ist das nicht gewesen, s. Lietzmann zu Gal6u. Hine solche 
eigenhandige Unterschrift éppHctai ce fodAopa. zeigt der bei W. Schubart Papyri 
Graecae Berolinenses Taf. 35 abgebildete Papyrus. *) Vel. auch 215 
34. 6. 9. 
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Col. Aber hier lift sich dem, der beide Briefe fiir paulinisch halt und 
Paulus eine monotone Wiederholung in zwei zeitlich nahestehenden 
Briefen zutraut, zwingend beweisen, da8 der Verf. von Eph seine 
Vorlage gelegentlich nicht gliicklich wiedergegeben und verschlechtert 
hat. Daf die Haustafel Col 3is—41 die schlichtere und einfachere 
Vorlage ist, die Eph 61—9 tiberarbeitet ist, unterliegt keinem Zweifel. 
DaB beide Texte nicht von einem Autor herrihren, folgt daraus, 
da8 manche Abweichungen in Eph berechnete Verbesserungen yon 
Col sein wollen, daB dabei aber einiges aus der Vorlage stehen ge- 
blieben ist, was in den neuen Kontext nicht paft. Die kurzen 
Mahnungen an die Frauen zur Unterordnung unter die Manner, an 
die Manner zur Liebe gegen die Frauen werden Eph durch einen 
ausfiibrlichen Vergleich der Ehe mit dem Verhaltnis des Herrn zur 
Kirche breit ausgefiihrt '. Die Gebote an die Kinder? und die Vater 
werden durch Beziehung auf Schriftworte erweitert. In den an die 
Sklaven gerichteten Worten ist die Vergleichung des Dienstherrn 
mit Christus weiter ausgefihrt als in Col. Col wird hingewiesen 
auf Lohn und Strafe, die der Herr, dessen Diener sie in Wahrheit 
sind, einst austeilen wird; wenn an die Drohung sich die Bemerkung 
anschlieBt, daB es bei Gott kein Ansehen der Person gibt, so muB 
damit das Vorurteil der Dienenden, da8 sie als solche schon Ent- 
gelt im Jenseits zu erwarten haben, zurtickgewiesen werden. Das 
ist Eph unter Fortlassung der Drohung verblaBt zu der Wendung, 
daB jeder, Freier oder Sklave, das Gute yom Herrn wieder bekom- 
men wird *; und statt der Sklaven werden die Herren erinnert, daB 
kein Ansehen der Person gilt. Die Mahnung an die Herren wird 
mit den Worten tx adt& motette, die gar keine passende Beziehung 
haben, angekntipft. Hier hat der Bearbeiter auf den Zusammenhang 
nicht geachtet oder er hat Col 41 thy todtyta tots SobActc napéxects 
mifverstanden. 23 schlieBt sich év of viel schlechter an als in der 
Vorlage Col 37, wo vorher Laster und Leidenschaften aufgezihlt 
sind’. Nach Col 121.22 hat Christus die ihm einst entfremdeten 
Kolosser verséhnt im Tode durch seinen Fleischesleib (@v t@ compote 
Tis caexos avtod). Die Stelle wird Eph 2x ff. in einem Zusammen- 
hange verwertet, wo aller Ton darauf liegt, daf das Israel, dem 
Volke der Verheifung, entfremdete Heidentum durch Christi Blut 


*) Dazu hat Col 318 év xveiy nur das Stichwort gegeben. 2) 62 


todto yap éotwv Sixnatov ist an Stelle von todto yap eddpectdv gov gesetzt. Aber 
das dixatov steht Col 41 in der Mahnung an die Herren. 8) Col 3 22 geht 


pofobpevor tov xberov auf die Furcht vor dem Gericht des Herrn. Das Wort wird 
Eph 65 wieder verwertet, aber in ganz anderem Sinne; von Furcht vor dem 
Dienstherrn ist die Rede. *) Diese Stelle Col35.6 wird erst spater 
Kph 419 56 benutzt. 
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mit ihm wieder eins wird. In der Anpassung an diesen Gedanken- 
kreis wird die Entfremdung von Gott zu einer Entfremdung von 
Israel; und 216 wirkt Christus durch sein Kreuz die Einigung Israels 
und des Heidentums zu einem Leibe und Verséhnung der geeinigten 
Menschheit mit Gott. Das év évi chyat schlieBt sich wieder im 
Wortlaut eng dem év t@ compat der Vorlage an, der Sinn ist ganz 
gewandelt. Denn Eph ist c®pa die zum Leibe Christi, d. h. zur 
Kirche, verbundene Menschheit; und das év t@ compat der Vorlage, 
d. h. der im Tode geopferte Leib, entspricht vielmehr den Worten 
Gta to} ctaveod (und 213 év tH silent 

Die Art, wie der Nachahmer in diesen Fallen, die sich vermehren 
lieBen, das Original theologisch umbildet und vertieft, ist ganz ver- 
schieden von jenen Variationen, in denen Paulus denselben Gedanken- 
gehalt stets aus dem inneren Besitz produzierend wiederholt. Bei 
Eph kommt als weiterer Verdachtsgrund der Mangel jeder indivi- 
duellen Haltung hinzu, der sogar im Vergleich mit Col auffallt. DaB 
Paulus so kihl und steif, fast im Tone der gedruckten Predigt, an 
seine ephesische Gemeinde habe schreiben kénnen, ist undenkbar. 
Dartiber ist man sich auch ziemlich einig; aber die verschiedene 
Ueberlieferung des Praskriptes scheint manchen eine Moéglichkeit 
zu geben, die Echtheit aufrecht zu erhalten. Alte Zeugen lasen 
(m&atv) tots aytorg tots odatv xalt mtotot¢ év Inoot Xpiotm. Daran hat 
sich die Vermutung gekntpft, Eph sei ein Zirkularschreiben und 
ein Blankett hinter cdotv sei in mehreren Exemplaren mit Namen 
verschiedener Gemeinden ausgefiillt worden. Oder man hat gemeint, 
Marcion habe mit Recht den Brief Hpd¢ Aacdixéug betitelt', und der 
unpersOnliche Ton sei in einem Schreiben an diese dem Paulus nach 
Col 2:1 unbekannte Gemeinde begreiflich. Es ist aber gar nicht sicher, 
daB év ‘Eyéow interpoliert ist. Es kénnte aus denselben Motiven 
wie in Rom éy “Pwpy ausgeschieden sein ?. Gal beweist, wie indi- 
viduell Paulus auch ein Zirkularschreiben abfassen konnte. Es wird 
sich vielmehr der Falscher verraten, wenn Ephilis 421 32—4 so 
lauten, als ob die Kenntnis des Autors und der Gemeinde von einander 
nur auf Hérensagen beruhen, wenn er von den heiligen Aposteln 
wie von einer Gesamtautoritat redet (35 vgl. 2 20). 

Das Verhaltnis von Eph zu Col beweist die Verschiedenheit der 
Verfasser beider Briefe und die Prioritéat von Col. Die Echtheitsfrage 
von Col ist dadurch noch nicht berihrt. Fir sie kommt vor allem 
in Betracht die Mittelstellung, die Col zwischen den unbezweifelten 
Briefen des Paulus und Eph einnimmt. Col bezeichnet den Ueber- 
gang von den Anschauungen jener Briefe zu der Col mit Eph im 


4 ) Harnack, Sitzungsber. Akad. Berlin 1910 S. 696 ff. 2) (6), (Sly Blais 
Corssen (0. S. 3513) S. 35. 
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wesentlichen gemeinsamen, aber hier genauer ausgebildeten mystischen 
Theologie !, die die kosmische Bedeutung Christi als des Mittelpunktes 
der Schépfung und Herrn des himmlischen Geisterreiches, des Ple- 
roma der géttlichen Krafte, dessen Leib die Kirche ist, als des Welt- 
zieles in feierlich hieratischer, mit neuen Begriffen bereicherter Sprache 
schildert. Dazu kommt noch eine in Eph wieder weiter entwickelte 
Neigung zu langatmigen durch nachschleppende Nebensatze ktnst- 
lich gedehnten Perioden, die mit der den regelrechten Satzbau durch- 
brechenden Gewaltsamkeit des Paulus (vgl. S. 356) nichts gemein 
hat?. Es fragt sich nun, ob Paulus selbst in fortschreitender Ent- 
wickelung zu der auf paulinisches Fundament gegriindeten Theologie 
von Col sich fortgebildet hat. Es fehlt aber an einem zeitlichen Ab- 
stande, der es glaubhaft macht, daB die Kluft, die Col von dem auf 
der letzten Reise verfa8ten Rom oder von Phil trennt, inzwischen 
iiberbriickt sein kénnte. Col und Eph wollen gleichzeitig in der 
Gefangenschaft, d. h. der r6mischen, abgefaBt sein; Col hangt auBer- 
dem aufs engste mit Philem zusammen *. Phil aber gehért sicher 
in die rémische Gefangenschaft, steht also Col zeitlich so nahe, daB 
die Verschiedenheit der theologischen Anschauungen, des Tones und 
Stiles schwer begreiflich ist. So erscheint die Echtheit von Col 
zweifelhaft; im Falle der Unterschiebung haiten Eingang und Schlu8 
von Philem (s. den Hinweis Col 49) individuelle Farben hergegeben ; 
ihr Zweck ware, Adhnlich wie in II Thess, die Bekampfung der Irr- 
lehren, denen die Theologie von Col entgegentritt, gewesen, und die 
aktuelle Haltung der Polemik ware das getreue Abbild der Beziehungen 
des spateren unter Paulus’ Namen schreibenden Autors zu seinen 
Gegnern. 

Die Pastoralbriefe haben ihren eigenen Sprachtypus. Schon der 
Wortschatz erweist sie als unpaulinisch*. Auffallige Sprachbil- 
dungen ireten zuriick, das Gemeingut der xotvi ttberwiegt®. Der 


*) Holtzmann, Neutest. Theol. II S. 262—294, vel. 0. S. 1772, *) Die nicht 
konstruierten Partizipia abgerechnet, hat Eph nur 21ff. 31/ff. Anakolutha (das 
erste durch Wiederaufnahme des Hingangs in 25 zurechtgeriickt), Col nur 126 
2u den hiufigen Uebergang des untergeordneten Gliedes in den Hauptsatz. 

%) S. Jiilicher, Hinleitung S. 114. Wer Col Eph Philem in die Gefangenschaft 
zu Ciisarea verlegt, gewinnt eine Reihe, die die Echtheit nur noch schwereren 
Bedenken aussetzt: Rom Col (Eph) Phil. 4) Nageli S. 85 ff.; Jiilicher 
Hinleitung 8. 155f. yépw éyew wird statt des paulinischen cdyaprotety eebraucht. 
°) [Tim 115 49 ndoyg anodoyzig &Evo¢ ist stehender Ausdruck in Ehrendekreten, 
22 tHv v Sxepox7] dvtwy ist echt hellenistisch, s. Index zu Aristeas. Ueber an- 
deres s. 0. S. 221 und Thieme S. 33 ff. So viel ich sehe, stammt das reiche 
Sprachgut, das nur Past haben und das sich weder bei Paulus noch sonst im 
N. T. findet, fast durchweg aus der literarischen Oberschicht der Sprache: 
GSYAGTYS Kuatayvmotos dork) dvekinaxos dveraloynvtog dveTiAyIntOS KMENAVTOS &TPOGLTOS 
aaTOXsty adToxathnpitog ayrrdyatos ddaxtxts Evtenete (Deiimann, Bibelstudien 
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Satzbau ist einfach und durchsichtig. — Die vorausgesetzte Situation 
ist schwer vorzustellen. Paulus muSte doch bei Einsetzung seiner 
Genossen in ihr Amt ihnen Anweisungen geben, und nach I Tim 13 
Tit 15 ist er erst vor kurzem mit ihnen zusammen gewesen. Da 
befremden die scheinbar als etwas Neues sich einfiithrenden In- 
struktionen, auch Mitteilungen wie I Tim 1 12—16 Tit 15, deren die 
vertrautesten Mitarbeiter gar nicht zu bediirfen scheinen. Aber das 
MiBverhaéltnis zwischen Inhalt und Adresse erklart sich, wenn wir 
diese Schriftstiicke als fingierte Episteln ansehen. Dann ist die 
Adresse vorgeschoben und der Inhalt in Wahrheit berechnet auf das 
Lesepublikum einer anderen sp&ateren Zeit, nimlich der des Autors. 
Die Past sind dem Bediirfnisse entsprungen, die spontan und orga- 
nisch erwachsenden kirchlichen Ordnungen literarisch zu fixieren 
und damit feste Satzungen fiir das Leben innerhalb der Kirche auf- 
zustellen’. In ihnen ist der Versuch gemacht, die Regeln unter die 
Autoritat des Paulus zu stellen — darum die Briefform — und ihnen 
dadurch allgemeinere Geltung zu verschaffen. Spater lie} man solche 
statutarische Schriften im Namen des Apostelkollegiums ausgehen. 
Die lastige Einrahmung des Gesetzbuches mit persdénlichen Bemer- 
kungen, wie sie die Briefform nétig macht, fiel damit fort, und die 
neue Form war ftir den Zweck natiirlicher und wirkungsvoller. Die 
Zwolfapostellehre und andere apostolische Kirchenordnungen setzen 
in anderer Form die Past fort. 

Die Durchftihrung einer einheitlichen Organisation der Kirche 
wurde durch die Mannigfaltigkeit der die christlichen Gemeinden 
ergreifenden religiédsen Einfltisse, besonders auch durch die Einwir- 
kungen der synkretistischen Religionen, bedroht. So verbindet sich 
mit dem Hauptzweck dieser Briefe der Kampf gegen dualistisch- 
enkratitische Irrlehre (vgl. S. 339), und fiir Bestreitung der Haresie 
bedient man sich ja gern autoritativer Namen’. Der Glaube ist in 


S. 117; R. Laqueur, Quaestiones epigraphicae et papyrologicae, Argentorati 1904 
p. 6 ff.; Mitteis-Wilcken, Grundziige der Papyruskunde II 1 S. 141.) éxavépdwarg 
émiotowiCery ebwethdotog xatnoteyvaiy nuevopwvin xuvijdeodar xormvexeg oyoraxta 
WATHLOAOYia patuLoAdyog olnodeonotetv Spdotopetv noaiinddern medxpiya modoxArarg 
svyxaxoradety omgpoviapeg texvoyovetv texvoyovia Orotideodar bnothnWor¢ ptravtosg 
eayeovos. Der Hinflu8 der LXX ist ganz gering. Die paulinischen Reminis- 
zenzen passen zuweilen schlecht in den neuen Zusammenhang (Jitlicher 8. 154). 
Zu dem Epimenides-Zitate Tit 112 kommt noch das gefltigelte Wort Tim II 313 
mAavOvtes nat mAavepevo. (Rhein. Mus. IL S. 309) und I 610 fifa néviwy thy xaxdv 
Zotty H orAupyvpia, das in der Diatribe Sfter vorkommt (s. Gerhard (0. S. 80") 8. 61), 
und an die Popularphilosophie erinnert auch 29 35. Ueber Grufiform und Doxo- 
logie s. Beilage 15. 1) K. Schwartz, Ueber die pseudoapostolischen Kirchen- 
ordnungen, Schriften der wiss. Ges. in Strafiburg VI 1900 S. 1f. *) I Joh 
Ii Thess Col sind schon unter diesem Gesichtspunkte betrachtet worden. Auch 
Act 2029 ist zu vergleichen. 
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Past zur Rechtglaubigkeit geworden, und die Bewahrung der rechten 
Lehre wird immer wieder eingeschirft. Strenge Kirchenzucht wird 
empfohlen, die Autoritét des Apostels betont. 

Uniiberwindliche Schwierigkeiten erheben sich bei dem Versuche, 
nach den persénlichen Notizen die Situation der Briefe wirklich im 
Leben des Paulus nachzuweisen (Jiilicher S. 163 f., Weizsacker 
S. 478 f.)*. Die Verteidiger der Echtheit haben die Nachricht von 
einem gleichzeitigen Martyrium des Paulus und Petrus i. J. 64 und 
die Aussage I Clem 57, Paulus sei mpd¢ téppa cboews gekommen, mit 
der Berechnung, da die letzten in den Act erzahlten Ereignisse 
mehrere Jahre vor 64 fallen, kombiniert und zu einer phantasievollen 
Bereicherung der Biographie des Apostels benutzt: Er ist aus der 
Act erzihlten Gefangenschaft freigekommen, er ist nach Spanien ge- 
zogen (I Clem), er hat sich dann wieder im Osten aufgehalten und 
I Tim Tit geschrieben, er ist zum zweiten Male als Gefangener nach 
Rom gefiihrt worden, wo er II Tim verfaft hat, hat dann in der 
neronischen Christenverfolgung mit Petrus das Martyrium erlitten. 
Aber der Ausdruck I Clem ist aus Rom 15 24 entlehnt, wo ihn Paulus 
von der geplanten spanischen Reise gebraucht, und die Vorlage kann 
zu einer rhetorisch tibertreibenden Aussage verfiihrt haben’. Das 
gleichzeitige Martyrium beider Apostel ist nicht einstimmig tber- 
liefert, und es ware begreiflich, wenn der Stolz der rémischen Ge- 
meinde auf ihre beiden grofen Martyrer zur zeitlichen Gleichsetzung 
ihrer Passion gefiihrt hatte. Von einer zweiten Gefangenschaft des 
Paulus wei niemand Genaueres*, und der ProzeB, der zu der ein- 
zigen uns bekannten Gefangenschaft fiihrte, hatte, selbst wenn er ins 
Jahr 64 sich erstreckte, ganz unabhangig von andern Christenpro- 
zessen gefiihrt werden miissen. Und vor allem, die Stimmung der 
Jerusalemreise in den Act beweist, da sie fiir das Empfinden dieses 
Autors die Todesreise war (S. 314%)‘. 

Das Kirchenrechtliche tritt II Tim zuriick, dafiir nimmt die Po- 
lemik gegen Irrlehrer einen breiteren Raum ein, und die paulinische 
Einkleidung ist hier in der Fille persénlicher Zige sorgfaltiger durch- 
gefiihrt. Diese persénlichen Notizen finden vielfach besonderes Ver- 


*) IL Tim setzt sich in die Gefangenschaft. Schwartz S11 halt es fiir még- 
lich, daf} er einen anderen Verfasser hat. *) Ganz unméglich ist es nicht, 
dafs schon zu Clemens Zeit nur aus Rom sich die Annahme einer spanischen 
Reise gebildet hat. Denn dafi der Rémer den Ausdruck éni td téppa rig Bdoewe 
évov von Rom gebraucht habe, ist unwahrscheinlich, zumal im vorhergehen- 
den Gliede gesagt ist, dai er die ganze Welt gelehrt hat. 5) Eusebius 
K. G, If 22 fiihrt sie vorsichtig als Vermutung ein und weif sie nur aus Il Tim 
zu erschliefien. Das Muratorische Fragment Z. 38 kann mit der Tradition bei 
Kus. zusammenhingen. *) Die Paulus-Akten kennen nur eine Gefangen- 
schaft, in der Paulus den Tod leidet. 
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trauen. Man meint, sie hatten unmdglich erfunden werden kénnen, 
und nimmt an, echte Mitteilungen einiger kleiner Briefe oder Billette 
des Paulus seien in die Past aufgenommen worden. Aber die Még- 
lichkeit, da8 solche Details erfunden werden konnten, um die Fiktion 
glaubhaft zu machen, beweist z. B. der 13. pseudoplatonische Brief: 
Manche Personalien in II Tim kénnen aus Col und Act entlehnt 
sein'. Die Zuverlassigkeit anderer darf nicht postuliert werden, da 
die Anfange phantasiereicher Erfindungen, von denen die Paulusakten 
erfallt sind (S. 337ff.), sehr wohl in den Past schon vorliegen kénnen. 

Die spateren Falschungen, die uns unter Paulus’ Namen iiber- 
liefert sind, Briefe an die Korinthier und an die Laodizener?, sind 
dirftig und ungeschickt. Die Fiktion knipft an die Tatsache an, 
da8 Briefe des Paulus an diese Gemeinden verloren sind. Fir den 
Verlust soll Ersatz geschaffen werden. Im ersten Briefe stellt Paulus 
den in einem Schreiben aus Korinth ihm mitgeteilten Ketzereien, 
die sich dort verbreiten, die Kirchenlehre gegeniiber (S. 338°). Der 
zweite ist eine grobe Mosaikarbeit, zu der Phil das meiste beige- 
steuert hat. 
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Da8 im Kanon des N. T. die Briefe tiberwiegen, hat Paulus Vor- 
bild bewirkt. Unter seinem Ejinflu8 stehen mehr oder weniger alle 
katholischen Briefe. Der I Petrus brief nimmt die Farben zum Teil 
aus paulinischen Briefen. An sie schlieBt sich das xdorg xal etptvy 
der BegriSBung an. Petrus diktiert wie Paulus und zwar einem 
Arbeitsgenossen des Paulus, dem Silvanus (512). Dies und der GruB 
des Markus am SchluB8 soll in die apostolische Zeit versetzen, und 
der Autor nennt sich 51 Zeugen der Passion Christi. Paulinische 
Briefe, auch Eph, sind benutzt. Daf dieser Brief in den Kanon 
Aufnahme fand, zeigt, da8 geschichtliche Kritik bei dessen Konsti- 
tution eine sehr bescheidene Rolle spielte. Die Tradition brachte es 
fertig, zugleich Petrus fiir einen griechischen Schriftsteller zu nehmen 
und Markus, um seinem Evangelium eine héhere apostolische Auto- 
ritat zu geben, die Rolle des Dolmetschers ins Griechische bei Petrus 
spielen zu lassen. Schon die dunkle Sprache der Adresse * (Jiilicher 

*) Verdichtig ist der Alexander II Tim 4u (vgl I 120), vgl. Act 1933; zum 
Schmied kénnte er gemacht sein aus Anlaf} von Act 192. Antiochia, Ikonion, 
Lystra folgt II Tim 8n wie Act 13. 14. Andere Namen am Schlusse des Briefes 
koénnen aus Act 1922 204 genommen sein; 13 ist Paulus dem Judentum abnlich 
wie in Act (S. 322 f.) nahe gertickt. 2) S. A. Harnack, Kleine Texte 12, 
Bonn 1905. 3) Mit der die Gemeinden ganzer Provinzen umfassenden 
Adresse lift sich der Brief des Jeremias und der am Schlusse der Baruch-Apo- 
kalypse vergleichen. 
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S. 177) und des GruBes von der Auserwahiten in Babylon 51s, d. h. 
der Gemeinde Roms, spricht fir Fiktion des Briefes. Daraus, dab 
der Brief kein wirklicher Brief ist, darf man nicht schlieBen, da8 
er einst etwas anderes gewesen sei, etwa eine Homilie’. Die Brief- 
form konnte jeden Inhalt fassen; der Verfasser benutzt sie zu einem 
warmen, homiletischen Vortrage. Die Anspielungen auf eine allge- 
meine Christenverfolgung sind vor Domitians Zeit nicht mdglich. 
Dazu paft die Benutzung einer Sammlung von Paulusbriefen, zu 
der auch Eph gehért. Der:Autor des Briefes hebraisiert weniger als 
Paulus, schreibt gut hellenistisch, zeigt sogar gelegentlich Vorliebe 
fiir rhetorische Kunstmittel °. 

Der Stil von II Petrus ist besonders in der Bekimpfung der 
Irrlehrer schwiilstig. Der Autor ist von dem des I Petrusbriefes 
verschieden, aber er schlie8t seine Falschung an | Petr an, indem 
er sich 3: auf seinen friheren Brief beruft (vgl. 112) und diesen 
mehrfach benutzt, z. B. fiir die Gru8form des Praskriptes. 117.18 will 
er Zeuge der Verklarung Jesu gewesen sein. Nach 11: ff. schreibt 
er den Brief als eine Art Vermiachtnis. 315. 16 nennt er Paulus seinen 
geliebten Bruder und klagt, daB die schwer verstindlichen Stellen 
seiner Briefe den Ketzern den Anla8 zur Verdrehung geben, weist 
energisch auf die paulinischen Briefe, die ihm gesammelt vorlagen, 
als auf eine Quelle der rechten Lehre hin. Die nachapostolische 
Zeit verréit sich auch 32 (= Jud1z) in der Berufung auf die aposto- 
lische Tradition. Die Adresse an alle, die denselben kostbaren 
Glauben gewonnen haben, bestitigt, da8 wir es mit einem Literatur- 
produkt, nicht mit einem wirklichen Briefe zu tun haben. Auch 
dieser Brief reicht wie die Past tief in die echt hellenistische Sprach- 
sphare hinein *. — Einen wichtigen Anhalt fir die Bestimmung der 


‘) Soltaus Abhandlung in Theol Stud. und Kritiken LXXVIII 302 ff. war schon 
im Voraus durch Wrede, Z. f. neutest. Wiss. I 75—85 widerlegt. Hier wie bei 
Col Jac I Petr Barnabas halte ich alle Zerstiickelungshypothesen fiir Spielerei. 
*) Er liebt scharfe Wortantithesen (21.23 31s 46 52), rhetorische Haufung von 
Synonyma (18s 110 ée€yjryjouv nat sEyoudvyscav 225 84). Mit sichtlicher Freude am 
Klange verbindet er gern mehrere negative Adjektiva, wie es auch Past und 
Philo tun: 14 d&pdaptov xat diavtov nat &ucoavtov Lio dpehpov xai donidov (das be- 
nutzt [If Petr 314 und wendet es 213 ontAor xat poor positiv zur Charakteristik 
der Ketzer. Il Petr 310 datets xat doryjerxtor). Er bezeichnet gern dieselbe 


Sache mit doppelgliedrigem, zuerst negativem dann positivem Ausdruck. — 17 
0 Goxiw.ov bwmy tig miatewe (= Jac 13) vgl. Dittenberger, Orientis inscr. 308, 15 
Hat Tg TPOG eobs ebosfeing Epym xaAAtotm ob} pixpdv Sonyretoy aiéAcmey. 3) S. 


Deifimann, Bibelstudien 8. 277, der aber die Uebereinstimmung von II Petr 
13 ff. mit dem Dekret von Stratonikeia tiberschitzt. Wendungen wie aicvo¢ 
Baoreia (Z. f. neutest. Wiss. V 344f., Thieme S. 25) onovdijyv siovépew (Ditten- 
berger, Index zur Sylloge 8. 290), deia dbvayg (vel. S. 295+) sind konventionell, 
vgl. Windisch’ Kommentar. Zur peyadevdtyg Christi 116 vgl. auch Dittenberger 
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Abfassungszeit gibt die Abhangigkeit des Briefes von I Petr. Mit 
Jud hat II Petr die bis in den Wortlaut tibereinstimmende Polemik 
gegen libertinistische Gnostiker gemeinsam. Die Prioritaét des Judas- 
briefes und die Abhangigkeit von II Petr ist erwiesen ‘. Eine genaue 
Vergleichung ist auch fiir den Stil lehrreich: Ist schon die Ausdrucks- 
weise in Jud gelegentlich gesucht und unnatirlich, so vergrébert sie 
vollends die steigernde und wibertreibende Paraphrase in II Petr zu 
Schwulst und’ Manieriertheit: z. B. Jud4 of nédar xpoyeypappévor 
sig tobto to xplua II Petr 23 off tb xpina Exnadar odx doyet nal 7 &mdAcca 
avtov ob vuotater ? Jude II] Petr 24 Judie I] Petr 213. Sehr bemerkens- 
wert ist auch, daB II Petr 2: ff. im Gegensatz zu der Vorlage, wo 
die Ketzerei als gegenwartig bekampft wird, die Polemik in der Form 
des vaticinium ex eventu erfolgt. Der Falscher bemiht sich hier, 
die Rolle des Petrus zu spielen, aus der er freilich 210 ff. heraus- 
fallt. — Die wirksame Bekaimpfung der Irrlehrer ist jedenfalls ein 
wesentlicher Grund daftir, daB er die Maske des Petrus gewahlt hat. 

Der Judas, der den kleinen in II Petr benutzten Brief ge- 
schrieben hat, bezeichnet sich als Bruder des Jakobus (des Gerech- 
ten), war also auch Bruder des Herrn; aber er wagt sich nicht so 
zu nennen und fihrt sich nur als Jesu Christi Sklaven ein (vgl. Jac). 
Die Adresse ist ebenso weit und vag wie die von II Petr: Allen Be- 
rufenen, die in Gott Vater geliebt und in Jesus Christus bewahrt 
sind. Aber der Verfasser beruft sich in seinem Streite gegen die 
Haresie V.1: auf die Weissagungen der Apostel (vgl.s. 20). Er 
setzt sich damit selbst in eine spatere Zeit. In diesem Tone konnte 
der Herrnbruder nicht reden. Auch nicht ein Autor, der dessen 
Maske annahm? Harnack, Chronologie II 1 S. 467 leugnet auch dies, 


Sylloge 365, 4 (Kaiserinschrift) td peyaretov tig a&davaciag, I Clem 245 261 321 
493. — 202 wird ein Zitat der Proverbien und ein gefliigeltes Wort aus Heraklit 
de Aovoapnévy eig xvAropdv BoeBdpo0n (Diels Fr. 37) neben einander gestellt (Wend- 
land, Sitzungsber. Akad. Berlin 1898 S. 788 ff., vgl. R. Smend, Beihefte zur Z. 
f. alttest. Wiss. XIII 75). Zu 214 dpdarpods Exovteg jreotods proryadidog vel. das 
Timaioszitat in der Schrift zmept Shovg 4, 5 (vgl. Windisch, der nur Plut. De 
vit. pud. 1 zitiert): 6 tig dv énoincev ev totg dpdaurpots xdpuc, pH mopvag Exwv. 310 
ist die christliche Eschatologie mit der stoischen é@xnxbewog vermischt, s. Win- 
disch (der Geffckens Aufsatz, Sitzungsber. Akad. Berl. 1899 S. 698 ff. tibersehen 
hat) und H. Diels, Hlementum 8S. 50. Bemerkenswert ist auch in dem Zusam- 
menhange die Parallelisierung von Sintflut und Weltbrand; die Vorstellung, 
da®i neue Weltperioden abwechselnd durch die grofie Flut oder durch den 
Weltbrand herbeigefiihrt werden, findet sich auch im philosophischen Synkretis- 
mus dieser Zeit; s. Wendland, Philos Schrift tiber die Vorsehung S. 12. 

1) S. Windisch und Jiilicher S. 204 f. *) Hebraisierender Parallelismus 
ist hier eingefiihrt. Den Hindruck von Semitismen, die sich in den Parallelen 
von Jud noch nicht finden, machen auch 33 év éynaypov7] éunatxta. und 219 éy 
<] pope adtHv nak pdapyoovta, vel. Wellhausen, Hinleitung? S. 21. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 24. 


370 XII. BRIEFE: 3 KATHOLISCHE BRIEFE 


streicht die Worte adedyds “IaxmBov und verwandelt so den Herrn- 
bruder in einen uns unbekannten Judas. Er fragt: »Wie soll dieser 
auf eine ganz konkrete Situation sich beziehende Brief (V. wz) ein 
katholischer Brief (fir die ganze Christenheit) sein?« Ich méchte 
antworten: Das ist er in der Fiktion; in Wahrheit ist er auf einen 
bestimmten Leserkreis berechnet und richtet sich gegen bestimmte 
Ketzer. Aber der Autor meint, seinen Zweck besser durch Verklei- 
dung zu erreichen. Daraus, da er seine Rolle schlecht spielt, zu 
schlieBen, da&B er sie gar nicht habe spielen wollen, scheint mir be- 
denklich. Wer so schlie8t, nicht wer die Ueberlieferung, wenn sie 
sich verteidigen laBt, festhalt, scheint mir von einem Vorurteile aus- 
zugehen. Woher will man wissen, da der uns ganz Unbekannte 
die Fahigkeit zu einer geschickten Fiktion gehabt habe?! Die In- 
tentionen der Pseudonymitaét liegen doch nach den schon _)he- 
sprochenen Analogien durchaus im Bereiche der Modglichkeit. 

Der Jakobusbrief gibt in lockerer Folge eine Reihe prak- 
tischer Mahnungen und erinnert in Gehalt und Form am meisten 
an die jiidische Spruchweisheit, die so viele Analogien bietet°, daB 
Benutzung jiidischer Vorlagen wahrscheinlich ist. Der Autor hat 
aber auch sonst viel gelesen; er benutzt Jesusworte, berticksichtigt 
Paulus, entlehnt manches aus! Petr.? Aber Altes und Neues ist zu 
einem wirkungsvollen Ganzen zusammengefigt. Grd8ere Gedanken- 
komplexe heben sich mitunter ab. In anderen Partien werden die 
Spriiche wie in den verwandten jiidischen Schriften und in Q Le 
Mt perlenartig aneinander gereiht. Innere Verbindung der Teile 
und strengere Disposition ist nicht gesucht; das gehért zum Wesen 
dieser Literaturgattung*. Die jiidische Parallelisierung der Glieder 
ist dem Verfasser vertraut (z. B. lit. 2s 48 517. 18), aber dieser Stil 
beherrscht nicht die ganze Schrift °. 

1) Als Beispiel des Aeufiersten, dessen die Borniertheit eines Falschers 
fahig ist, selbstverstiindlich nicht als Analogie zu irgend einem Pseudonymon 
des N. T. zitiere ich nach Gelzer, Sitzungsber. Sachs. Ges. 1895 S. 124 Pseudo- 
Zenob: ,lthr aber redet nicht tibel von dieser Erziihlung wegen ihrer Kiirze 
oder weil Agathangelos dies nicht erwihnt. Denn ich habe friher als er ge- 
schrieben“. *) Als Materialsammlung wertvoll Spitta, Zur Geschichte 
und Lit. des Urchristentums If 1896 (vgl. auch Wendland, Jahrb. Suppl. XXII 
708 ff.). Scharfsinnig erértert alle Probleme EK. Grafe, Die Stellung und Bedeu- 
tung des Jakobusbriefes in der Entwickelung des Urchristentums, Tiib. 1904. 
*) Grafe S. 24 ff. Die christliche Pariinese hatte, wie die Briefe des N. T., be- 
sonders die spiiteren, zeigen, sich auch schon in festeren Formen ausgebildet 
(Parainese an die verschiedenen Stiinde). *) Die Komposition der grie- 
chischen Parinese (eine Uebersicht iiber sie bei Wendland, Anaximenes von 
Lampsakos, Berlin 1905 S. 81 ff.) ist auch sehr locker. 5) Als Semitismen 
erscheinen die attributiven Genetive 123 7d mpdcwnov tijg yevéceme adt05 125 &xpou- 
Tg EmtAnopovijg 21 tod xveion pov “Iycod Xprotod rie ddEyo. — Ansiitze zu 
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Sprache und Stil sprechen fiir einen Autor, dessen Muttersprache 
das Griechische war, wie er ja auch die griechische Bibel benutzt. 
Er versteht sich auf die Wirkungen der in der griechischen Diatribe 
beliebten Parataxe (S. 356): 313 518.141. Ueberhaupt liebt Jac kurze 
Kola (z. B. 41 ff. 219), bildet aber auch gute Perioden. An die 
Diatribe erinnern auch die Einwiirfe in direkter Rede (23. 16.18 413, 
15), das lebhafte Frag- und Antwortspiel, die wechselnden Anreden: 
220 w dvopwne neve 413 dye vOv of A€yovtes 51 Kye vov of mAobotor, die 
eigentlich wie die Mahnungen zum Aufmerken 116. 19, besonders 25 
axovcate, mehr in die lebendige Ansprache passen. Und einmal 
wenigstens, fiir die sonst jiidische Ausfihrung iiber die Zunge als 
die kleine Ursache grofen Unheils, 3: ff. scheint die griechische Po- 
pularphilosophie einige Bilder hergegeben zu haben ?. Auch von der 
Rhetorik ist der Autor nicht unberiihrt. 113 213 spielt er mit Wér- 
tern desselben Stammes (vygl. S. 354), und 12 ist die Alliteration 
TEtpaa|Lots TMepiméonte mTorxtdors (vgl. 317) gewollt wie 16 114 48 
der Reim. 

Der Verfasser gibt sich ftir Jakobus, den Bruder Jesu. Aber 
diese Reinheit der Sprache und stilistische Gewandtheit ist einem 
palastinensischen Juden nicht zuzutrauen, und in eine spatere Zeit 
weist die Auseinandersetzung mit einem schon verflachten Paulinis- 
mus und die Benutzung von I Petr. Der Autor gehért einer Zeit 
an, wo briefliche Einkleidung schon zu einer beliebten Literaturform 
geworden ist. Der literarische Charakter des Schreibens wird auch 
durch die Adresse an die zw6lf Stimme in der Diaspora bestatigt. 
Gemeint ist die Christenheit als das wahre Israel (vgl. Apoc 7. 143); 
der Autor wendet sich also an ein ideales Publikum. Manche leben- 
dige Zige seiner Sittenschilderungen mag er von der Gemeinde, in 
der er wirkte, genommen haben. Im ganzen beziehen sich seine 
Mahnungen auf die allgemeinen Verhaltnisse, wie sie in jeder Ge- 
meinde wiederkehren, und die Versuche, die konkreten und indivi- 
duellen Ziige einer bestimmten Gemeinde in den Mahnworten zu 
erkennen, sind mifgliickt. Viel Mihe ist in Jac nicht aufgewandt, 
die Fiktion des Briefes durchzufiihren ; die iblichen Griibe am Schlusse 
fehlen. Aber aus dieser Sorglosigkeit zu folgern, da& Jac einst gar 
kein Brief, sondern eine Paranese gewesen sei und daf die ursprting- 


Kettenreihen (S. 355) 13. 4. 14. 15. 1) 15 aiteitm xat Sodjcetar adtq Wohl nach 
Mt77, nicht nach der verwandten Art der Diatribe (s. z. B. Epiktet II 20, 4 
miotevodv jor xal Mpedndjo7). 2») J. Geffcken, Kynika und Verwandtes, 


Heidelberg 1909 S. 45 ff., Bonhéffer a. a. O. S. 92. 193. Zu 35 td0d HAtnov nip 
faluny ory avaerter Parallelen bei Rofbroich S. 81, ich fiige hinzu Theokrit IV 
5B XIX 8. — Zu 36 tp0xd¢ tig yevésews s. aufier Windisch auch Gruppe, Griech. 
Mythol. S. 1040, Rofibroich S. 39. 
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liche Schrift erst spater brieflich eingekleidet und Jakobus zuge- 
schrieben sei, sehe ich gar keinen Grund. 

Der Hebraerbrief beginnt wie eine Rede oder Abhandlung 
mit einem Proébmium |, wie er sich auch 13 22 als Aéyo¢ tig Mapaxdroems 
bezeichnet. Da dieser regelrecht stilisierten Vorrede je ein Brief- 
praiskript vorausgegangen sei, ist ausgeschlossen, und die verschie- 
denen Vermutungen, die schon in der alten Kirche tiber den Ver- 
fasser aufgestellt sind, bestatigen, daf die Schrift einst anonym war. 
Im Gegensatz zu der Haltung der wirklichen Briefe ist diese Schrift 
logisch disponiert. Die im Eingang angegebene These, die tber- 
ragende Bedeutung der letzten Gottesoffenbarung, wird erwiesen durch 
eine auf Schriftzeugnisse gegriindete Parallelisierung Christi mit den 
Engeln, mit Mose und Josua, mit dem Hohenpriester Aaron. Die 
Erhabenheit des in Melchisedek typisch vorgebildeten wahren Hohen- 
priesters und seines Werkes fordert die volle Hingabe des Glaubens, 
dessen Kraft an einer langen Reihe alttestamentlicher Beispiele er- 
értert wird. Schon in die theoretischen Gedankenginge werden ge- 
legentlich Ermahnungen als Folgerungen eingelegt, aber die theolo- 
gische Erérterung steht durchaus im Vordergrunde und bestimmt 
den Gedankengang. In diesen Mahnworten faBt der Autor gelegent- 
lich, wenn auch nur selten, bestimmte Verhdltnisse ins Auge; er 
weist z. B. auf die Bewdhrung in fritheren Verfolgungen und auf 
ahnliche Gefahren der Gegenwart hin. Es ist bedenklich, aus solchen 
vereinzelten und zerstreuten Bemerkungen des Briefes seinen Zweck 
erschlieBen und ihn als wirklichen an eine Einzelgemeinde oder be- 
grenzte Gemeinschaft gerichteten Brief verstehen zu wollen. Viel- 
mehr spricht alles fiir schriftstellerische Arbeit, die Anonymitat, das 
Prodmium, der unpers6énliche Inhalt und der allgemein lehrhafte Ton, 
die Art, wie die Gedankenfolge logisch geordnet, nicht aus den Be- 
ziehungen zur Gemeinde und ihren besonderen Verhialtnissen ab- 
geleitet wird, die zu den paulinischen Briefen in scharfem Gegensatz 
stehende Unklarheit der Abzweckung. Zwei ganze Kapitel lesen 
wir, ehe 31 die erste Anrede folgt, und die Anreden sind so allge- 
mein gehalten, da sie fiir ein Literaturprodukt mindestens so gut 
passen wie fiir einen echten Brief. Die Uebergangsformen sind durchaus 


*) Analogien bei Schwartz, Gitt. Nachr. 1907 S. 294°. Mit Wrede, Das 
Riatsel des Hebrierbriefes (Forschungen zur Rel. des A. und des N. T. VIII) 
Gott. 1906 stimme ich fast durchweg iiberein, obgleich ich diesen Abschnitt ein 
Jahr friiher geschrieben und jetzt nur in der Form geiindert habe. Wir konnten 
uns noch vor Wredes Tode des villigen Zusammentreffens freuen. Zu eyo 
mapaxrryjcswg vgl. Act 1315 152, *) Dionys von Halikarnati De comp. 8 
TOADS av ely por Acyoc, el mepl md&vtwv BovAoiwyy Agvet... . anoxypy 8& sloxyuyic 
Evexa, (vgl. Hebr. 512) tooadtx elpyjoda. vel. 20. ] 
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81 xepdhatov O& emt tots Aeyopévorg1 95 mepl wv odx got vov Aéyetv uat& 
wépocg L1se wal ti Ett A€yw; emtrcither pe yap Sryyobuevov 6 ypdvos 2. 
Der Autor spricht gern wie der Redner oder Prediger, in die Mah- 
nungen sich einschlieBend, im kommunikativen Plural. 21 ‘tots 
axovotetaty 25 mepl 7¢ AxAodwev pabt auch eher fiir die Rede als fir 
den Brief. Der Autor fiihlt sich als G:décxadoz (512); sein Haupt- 
zweck ist, die Leser in seine hdhere Schriftweisheit einzufihren. 
Die Anspielungen auf die Verfolgung und den AnlaB zu einigen Mah- 
nungen kann der Verfasser aus seiner Gegenwart und aus seiner 
Gemeinde genommen haben; I Petr verfaihrt ebenso. Wer daraufhin 
den Brief an einen bestimmten Kreis gerichtet sein lft, halt sich 
einseitig an wenige Einzelheiten, ohne den Gesamteindruck der Hal- 
tung erklaren zu k6énnen. 

Der Sprachschatz des Briefes ist reich und gehért der literari- 
schen Sphare an. Das Bibelgriechisch hat eingewirkt*; mit helle- 
nistisch jiidischer Literatur, z. B. mit dem Buch der Weisheit und 
mit Philo, beriihrt Hebr sich oft. Der Autor beherrscht das Grie- 
chische so gut wie Jac, aber er schreibt nicht in kleinen Kola, son- 
dern in gut gebauten Perioden. Auch abgesehen von Vorrede und 
Uebergangen verfigt er tiber rhetorische Mittel. Wortspiele hat er 11 
5s guatev ap Ov Exatev an ein bekanntes griechisches Sprichwort 
anklingend, Alliteration negativer Adjektiva 73.26, reimende En- 
dungen 1137. 3s 13814. Die durchgefiihrte Parallelisierung gibt AnlaB 
zu oft auch in der Form respondierenden Antithesen. Die lange 
Beispielreihe K. 11 ist wirkungsvoll verbunden durch Anaphora, in- 
dem jedes Glied mit miote. anhebt*. Vor allem aber folgt die rheto- 
rische Bildung aus den rhythmischen Klauseln, unter denen Doppelkre- 
tikus, Kretikus mit Trochdus, Ditrochius (-~ -—~—, —~——~, —~—~) 


) Demosth. XIII 36 Isokr. IV 149 xegddarov 6% tHv sipypévwv und oft. 
2) [Isokr.] I 11 émdimor & av Hes 6 n&g xedvoc, Ahnlich Isokr. VI 81 VIII 56 Dem. 
XVIII 296 Dionys 4 S. 21, 5. 6 Usener-Radermacher. — Vgl. auch 79 wg énog 
elrety. 3) Der hebraisierende Genetiv 312 xapdia novypd amoting 512 tH 
otoryeta tig kox7¢ 95 Xepovfely Sd&yc, ganz hebraisierender Parallelismus 1117. 
Zu 412 s. Rofbroich 8.76. Hervorgehoben sei noch die Vorliebe fiir substanti- 
vische Periphrase, z. B. 712 vépov petédeoug yivetat 718.19 103. Manches ist ge- 
wahlt, z. B. &xabyaopna, dpynyos tig omtypiag (miotews) vgl. Z. f. neutest. Wiss. V 
340. Echt hellenistisch yoyyatitery vom géttlichen Bescheide (technisch gebraucht 
vom Bescheide der Beamten auf die évtedéerc, 0. S. 364°), ehbenso 215 d1&% maytd¢ 
70d yy (s. meinen Aristeas S. 192). cig td Siyvexég (viermal), vgl. Dittenbergers 
Indices zu Syll. und Orientis inscr. 51 petpronadety peripatetisch, aber im 
Sinne abgewandelt (Nachsicht haben). Zu 5u aiodyrije vgl. P. Linde, Bresl. 
Philol. Abhandl. 1X 3 S. 82. — ainatexyvota und juotanctocta kénnen Neubil- 
dungen sein. 4) Kine ahnliche anaphorische Reihe (¢7jAo<) I Clem 4. 5 und 
mit freierem Wechsel des Stichwortes 9 ff., aber auch Sirach 41, 16—42, 9. 
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iiberwiegen ’. I Clem ist Hebr. nahe verwandt, hat auch die:z. T; 
rhetorische, nur noch mehr berechnete Haltung mit ihm gemein. 
Aus der Benutzung von Hebr. in I Clem ergibt sich auch das Ende 
des I Jahrhunderts als sichere Zeitgrenze, vor der der Brief ge- 
schrieben ist. 

Etwas anders nun scheint sich der literarische Charakter dar- 
zustellen, wenn man vom Schluf ausgeht. Die in lockerem Gefiige 
folgenden Mahnungen K. 13 erinnern an die paranetischen 
Abschnitte der paulinischen und noch mehr der nachpaulini- 
schen Briefe, obgleich auch hier 1310 ff. die besondere Theologie 
des Autors der Begriindung dient. Dann aber folgen die scheinbar 
iiblichen Schlufnotizen des wirklichen Briefes (1322 énéotetAx Opty). 
Merkwiirdigerweise fiihren sie alle in paulinische Sphare. Der Ver- 
fasser mahnt zur Firbitte, damit er den Lesern wiedergegeben werde. 
Er scheint in Gefangenschaft zu sein. 1324 griBen of and ‘Itadtac, 
der Verfasser scheint also in Italien, vielleicht in Rom, sich aufzu- 
halten. Und vorher gedenkt er in schwer zu deutenden Worten des 
Bruders Timotheus, der freigekommen ist und mit dem er die Leser 
wiederzusehen hofft. Das sind, wie es scheint, sichere Merkmale 
eines wirklichen Briefes und eines bestimmten Leserkreises. Nur 
weisen diese Merkmale, zu denen noch sichere Anklange an pauli- 
nische Briefstellen hinzukommen?, auf die Autorschaft des Paulus 
hin. Die Verschiedenheit des Stiles und der Theologie hat seltsamer- 
weise diese nattirliche Deutung des Schlusses nicht aufkommen 
lassen. Und doch behauptete schon Schwegler den Anspruch des 
Briefes auf Abfassung durch Paulus. Hat auch der Autor Paulus’ 
Namen nicht genannt, so wollte er doch durch die Schlu8notizen 
den Gedanken die Richtung auf Paulus geben, und die alexandri- 
nischen Theologen haben nach seinen Intentionen interpretiert. 
Seinen wahren Namen nicht zu nennen, hatte er also Grund. Er 
benutzt die Autoritét des Paulus, um durch sie seiner Theologie, 
den Mahnungen zum Festhalten am Glauben, zur Unterordnung 
unter die yjyobpevor, zur Abweisung der Irrlehre ein gréBeres Gewicht 
zu geben. Viel Mihe hat er sich nicht damit gegeben, die Rolle 
des Paulus durchzufiithren. Ob in den SchluBnotizen die Situation 
klar vorgestellt ist, scheint fraglich *. 23 scheint eine den Aussagen 
des Paulus widerstreitende Abhiangigkeit des Apostels von den Zwolf 


) Blati’ durchlaufende Rhythmisierung, die sogar eine priista bilierte Harmonie 
zwischen den Zitaten und den eigenen Worten des Schriftstellers annimmt und 
in die angeblich auch ein xat nédtv und xai év tobtm médwv rein aufgehen, die 
das Zusammengehirige oft zerreift, ist vollig haltlos. 5) Wrede S. 51 ff. 
*) Wrede S, 42 ff. Er bespricht in dem Zusammenhange alle paulinischen Stellen, _ 
die benutzt sein kénnen. 
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zu behaupten, pa8t aber doch zum Paulusbild der Act (s. z. B. 158. 
12, 0. S. 320 ff). Auch die Fiktion der Briefform ist gar nicht durch- 
gefihrt. Das wenige, was der brieflichen Verkleidung dient, ist 
ziemlich au8erlich angeklebt!. Streicht man es, so tritt die Form 
des Vortrages reiner heraus. Dennoch scheint mir die Streichung 
des Schlusses als eines spateren Nachtrages willkirlich; denn die 
literarische, besonders die pseudonyme Verwendung der Briefgestalt 
hat zu manchen Mischformen gefiihrt. Da8 die sonst unlésbaren 
Probleme des Briefes sich unter dieser Voraussetzung in ganz anderem 
Lichte darstellen, hat schon Schwegler bemerkt *. »Ueberhaupt kann, 
sobald einmal der briefliche Charakter unseres Schreibens fallen ge- 
lassen und fir schriftstellerische Fiktion erklart wird, nicht mehr 
davon die Rede sein, den Schreiber des Briefes und seine Empfianger 
in verschiedenen Gegenden zu suchen, sondern die angeblichen 
Empfanger sind die kirchliche Umgebung des angeblichen Brief- 
schreibers«. Der Brief steht den katholischen Briefen, die mit Aus- 
nahme von II III Joh*, die spaiter auf den Namen des Apostels ge- 
setzt sind, alle von Anfang an pseudonym sind, in seiner Haltung 
am nachsten. 


4. RUCKBLICK UND AUSBLICK AUF DIE SPATERE BRIEFLITERATUR 


Die Sammlung paulinischer Briefe hat Muster und Ansto8 zu 
einer reichen literarischen Produktion gegeben, die meist pseud- 
onym auftritt. Die Briefform weitet sich zu einer Literaturgattung, 
die theologischen Inhalt, Parainese oder Kirchenorganisation darlegt 
und unter vorgeschobenen Namen sich Geltung zu verschaffen sucht. 
An die paulinische Briefsammlung schlieSen sich II Thess Eph (und 
falls unecht, schon vor Eph, Col), dann Past an. I Joh und Hebr 
scheinen mit einer gewissen Zurtickhaltung sich apostolische Auto- 
ritat zu vindizieren. In I Petr Jac Jud II Petr treten neue Verklei- 
dungen hervor. Nur II III Joh haben erst spater apostolische Etikette 
bekommen, wahrend sie wirkliche Briefe eines Presbyters sind, der 
seinen Namen einst genannt haben muf. Das ist das Ergebnis einer 
Betrachtung, die die Schriften als das genommen hat, wofiir die 
kirchliche Tradition sie ausgibt, und von dieser Ueberlieferung aus 
ihre literarischen Formen zu begreifen gesucht hat. Und ich hoffe 
wenigstens, daB diejenigen, die in einzelnen Fallen die Pseudonymitat 
fiir erwiesen halten, auch die Méglichkeit ernster ins Auge fassen 


*) Die dunkle Adresse Ipo¢ ‘Efpatovg fait wohl, ob echt oder unecht, den 
Brief als eine Auseinandersetzung mit dem Judentum tiber den wahren Schritt- 
sinn. 2) Nachapost. Zeitalter I 307. 3) Ueber die johanneischen 
Briefe s. S. 312 ff. 
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werden, von der Pseudonymitét aus den Charakter dieser Schriften 
zu verstehen. Aber ich bin darauf gefagt, daf meine Art der Be- 
handlung als riickldufige und tiberwundene Stromung auf starken 
Widerstand stoBen wird. Ich rede nicht von denen, die in der An- 
erkennung oder Bezweifelung der Autorennamen einen beliebten 
MaBstab finden, nach dem sie die Zugehérigkeit zu Parteien bestim- 
men, die dankbar den als Bundesgenossen begriiBen, der Trimmer 
des vierten Evangeliums fiir den Zebedaiden oder Fetzen der Past 
fiir Paulus rettet, und seinen Arbeiten ein Lob zu spenden glauben, 
wenn sie anerkennen, da sie von vornherein auf ein positives Er- 
gebnis angelegt sind, denen das Irrationale der Persénlichkeit nicht 
ein Problem der Forschung, sondern eine bequeme Méglichkeit be- 
deutet, Paulus und dem Autor der fiinf johanneischen Schriften jeden 
Stilwechsel und die starksten Widerspriiche zuzutrauen. Aber es 
will mir scheinen, als ob unbewuBt auch bei unbefangenen Forschern 
eine gewisse Scheu vorhanden sei, Beenonyane Schriften im N. T. 
anzuerkennen. 

Ich méchte die jetzt vorherrschende Behandlung der Pseud- 
onyma an Harnacks Chronologie II 1 erlautern, weil Harnack sich 
zu allen Fragen gedufert, die Konsequenzen seiner Betrachtung streng 
durchgefiihrt, die prinzipiellen Ergebnisse in lehrreicher Weise scharf 
formuliert hat. Ich erwihne nur nebenbei, daf8 er den Presbyter 
Johannes fiir den Verfasser aller johanneischen Schriften halt und 
ihn im Evangelium Ueberlieferungen des Zebedaiden benutzen laBt 
(spater erst sei der Presbyter mit dem Apostel Johannes verwechselt 
worden und dieser als Autor an seine Stelle getreten), daf er II Thess 
Eph Col fiir echt halt. Mir kommt es hier wesentlich auf die Beur- 
teilung der Schriften an, die als pseudonym jetzt so gut wie allge- 
mein anerkannt sind. Nur II Petr, wohl die spateste Schrift des 
N. T., sieht Harnack als notorische Falschung an. I Petr war ur- 
springlich ein ,homiletischer Aufsatz; briefliche Umrahmung und 
apostolische Etikette sind erst spater nach der Mitte des II Jahr- 
hunderts, vielleicht durch den Verfasser yon II Petr hinzugekommen. 
Jac, eher Homilie als Brief, ist erst am Ende des II Jahrhunderts in 
eine Epistel des Herrnbruders verwandelt worden. Der Verfasser 
von Jud ist ein uns unbekannter Judas, dessen Namen man in der 
zweiten Halfte des II Jahrhunderts die Etikette »Bruder des Jakobus« 
zugefigt hat. Die Past sind aufgebaut auf echt paulinischen Briefen, 
die im II Jahrhundert mehrfache starke Interpolationen eee 
haben '. If Clem und Barnabasbrief haben erst spiter die falsche 


*) Hebr ist ein wirklicher Brief, der zufillig den Autornamen und vielleicht 
auch seinen Anfang verloren hat. 
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Etikette erhalten. Harnack faft S. VIII (vgl. S. 457) das Ergebnis 
seiner Untersuchungen zusammen: »Die dlteste Literatur der Kirche 
ist in den Hauptpunkten und in den meisten Einzelheiten, literar- 
historisch betrachtet, wahrhaftig und zuverlassig. Im ganzen Neuen 
Testament gibt es wahrscheinlich nur eine einzige Schrift, die als 
pseudonym im strengsten Sinne des Wortes zu bezeichnen ist, der 
2. Petrusbrief«. Starke Eingriffe und Triibungen der Ueberlieferung 
sollen erst in der zweiten Halfte des II Jahrhunderts zum Zwecke 
der Bildung des Kanons stattgefunden haben. Diese prinzipielle 
Ausfithrung steht und fallt mit den Hypothesen, die sie voraussetzt. 
Manche Bedenken in einzelnen Fragen sind schon gedufert worden. 
Kennen wir denn die literarischen Fahigkeiten und Anschauungen 
z. B. der Verfasser von I Petr und Jac so genau, da8 wir die briefliche 
Einkleidung eines fiir den Brief wenig geeigneten Inhaltes ihnen ab- 
sprechen und sie auf Kosten eines Unbekannten entlasten dirfen ? 
Aber das Prinzip an sich scheint mir wenig wahrscheinlich. Ist es 
glaubhaft, da ein tiefer Abstand die literarischen Grundsatze des 
ersten Jahrhunderts der Kirche vom zweiten trennen soll? Ist es denkbar, 
daB in Zeiten, wo die Pseudonymitat in der religidsen Literatur, der 
judischen und der profanen, die gréBte Rolle spielt, die Kirche ein 
Jahrhundert lang sich von der Vorschiebung autoritativer Namen 
ferngehalten haben sollte, um dann plétzlich ftir ihre Sammlung 
der heiligen Bicher die altere Literatur zu verfalschen und die friihere 
Wahrhaftigkeit ganz zu vergessen? Die Geschichte des Johannes- 
evangeliums gentigt zum Beweise, dai die apostolische Autorschaft 
schon vor der Mitte des IJ Jahrhunderts fingiert werden konnte. 
Die Autoritaét der Apostel steht schon Act Eph I Clem so fest, daB 
-die Méglichkeit, ihren Namen zu gebrauchen, um einem Schriftwerke 
Geltung zu verschaffen, nahe lag. Schon im II Jahrhundert sind 
viele Evangelien, Apostelgeschichten, Apokalypsen, Kirchenordnungen 
unter apostolischen Namen verdffentlicht worden. Sollen alle diese 
Verkleidungen durch den Prozef der Kanonbildung veranlaft sein? 
Warum gerade in den Briefen die Fiktion apostolischen Ursprunges 
eine in fritheren Zeiten der Kirche undenkbare Unwahrhaftigkeit 
sein soll (Harnack S. 457), warum nicht auch Paranese und Theologie 
sich unter autorative Namen gestellt haben soll, sehe ich nicht ein, 
und ich kann nicht zugeben, daS mit der »Baurschen Tendenzkritik« 
auch die Motive beseitigt sind, die solche Fiktionen erklaren kénnten 
(Harnack S. 456). 

Eine kurze Skizze der nichtkanonischen Briefliteratur des zwei- 
ten Jahrhunderts ist fiir ein Verstandnis der Entwickelung der Gat- 
tung unentbehrlich und geeignet, manche Ergebnisse der friheren 
Untersuchungen zu bestatigen. Um das Jahr 95 greift die romische 
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Gemeinde durch ein Schreiben ihres Bischofs Clemens in die Strei- 
tigkeiten der korinthischen ein, um in der Brudergemeinde Frieden 
und Ordnung wiederherzustellen 1. Aber der Inhalt des Briefes er- 
hebt sich tiber den besonderen AnlaB und Zweck. Er legt, wie es 
am Schlusse heift, alles dar, was zur christlichen Religion gehért, 
und verliuft zum Teil in homilienartiger Ansprache. Der Verfasser 
bewegt sich in Gedankengingen, die ihm langst vertraut sind, und 
in einem Stil, den er sich fiir die Predigt ausgebildet hat. Er redet 
gern im kommunikativen Plural und schlieBt sich und seine Ge- 
meinde in die Mahnungen ein. Die Haustafel, der Lasterkatalog, 
Themata der Paulusbriefe und des Hebriéer- und ersten Petrusbriefes, 
Beispiel- und Zitatenreihen aus dem A. T., liturgische Stiicke sind 
traditionelle Elemente, die er in seiner Art ausgestaltet. Aber ohne 
Scheu verwendet er auch profane Beispiele (K. 55. 37. 25), und die 
Theodizee(20, 0. S.225) ist trotz mancher Reminiszenzen an die hebraische 
Poesie wesentlich nach stoischem Muster gestaltet. Der auf den 
Gru8 folgende Abschnitt und manche andere Partien sind stark rhe- 
torisch stilisiert in scharf pointierten und abgezirkelten Antithesen, 
Klangwirkungen, rhythmischen Klauseln, poetischen Floskeln. Dieser 
Brief ist durchaus ein Kunstprodukt, dem niemand den literarischen 
Charakter absprechen kann, und er ist doch ein wirklicher Brief. Er 
wird tiberbracht durch eine Deputation, die in Rom itiber den Erfolg 
berichten soll. Er war sicher zur Vorlesung in der korinthischen 
Gemeinde bestimmt. Wir wissen, da diese Gemeinde ihn sogar 
dauernd als kirchliche Leseschrift benutzt hat. Er muf bald, wohl 
nicht nur von Korinth sondern auch von Rom aus, weiter verbreitet 
sein; schon Polykarp schreibt ihn aus. In manchen Bibelhand- 
schriften steht er unter den neutestamentlichen Schriften. 

II Clem ist eine wirklich gehaltene, nach K. 19 vorgelesene 
Predigt. Der einfache, 6fter ungelenke Stil beweist, da& der Ver- 
fasser von dem des ersten Clemensbriefes verschieden ist. Diese 
Predigt ist I Clem als zweite Epistel angeschlossen worden und wird 
stets als Epistel des Clemens zitiert. Mdédglicherweise hat sie den 
falschen Autornamen erst durch diesen Anschlu8B bekommen. Aber 
es ist auch denkbar, daB der Prediger schon sie unter dem Namen 
des Clemens publiziert hat und da& sie dann mit I Clem verbunden 
ist. Manche Beziehungen zu I Clem lieBen sich in diesem Sinne 
deuten. Die Beriihrungen mit Hermas und die Benutzung einer auch 
in I Clem zitierten Apokalypse (II Clem 11, das Zitat ist um einen 
Satz langer als I Clem 23) spricht fiir rémischen Ursprung. Die 
Umsetzung einer Homilie in einen Brief 2, dessen Formen nirgend zu 


*) Harnack, Der erste Clemensbrief, Sitzungsber. Akad. Berlin 1909 
S. 38 ff. *) Aristides XII (XXXID § 39 p. 148 Dind. bietet eine Analogie. 
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erkennen sind, ist charakteristisch fir die Ausweitung der Brief- 
literatur. 

Der Barnabasbrief ahnelt in seiner Anlage dem Hebrier- 
brief. Der langere theoretische Teil verwirft mit dem Wortlaut des 
mosaischen Gesetzes den ganzen jiidischen Kult. Er nimmt das 
Gesetz, das die Juden mifverstanden und mifbraucht haben, fiir 
das Christentum in Anspruch, durch das erst der wahre Sinn des 
Gesetzes enthiillt ist. Der zweite im Anfang die zwei Wege be- 
nutzende praktische Teil berithrt sich vielfach mit den Pardnesen 
der Briefe. Das Praskript redet die Sédhne und Téchter an. Und 
wenn der Verfasser dann seine Freude tiber das geistige Fortschreiten 
der Adressaten ausspricht und sie durch briefliche Mitteilung tieferer 
Erkenntnis noch weiter fordern will (vgl. Hebr), so schlie8t er sich 
auch hier an Gedanken an, wie sie in der Einleitung des Briefes 
natirlich und traditionell sind. Aber die ganz allgemein gehaltenen 
Ausfiihrungen des Schreibéns, die ganz vage Adresse und die allge- 
meinen Anreden (Briider, Kinder) beweisen, daB wir es nicht mit einem 
wirklichen an eine bestimmte Gemeinde gerichteten Briefe, sondern 
mit einem literarischen Produkt zu tun haben. Nichts hindert anzu- 
nehmen, da8 der Brief wirklich unter dem Namen des Barnabas, 
dem die einstimmige Ueberlieferung ihn zuschreibt, ausgegangen ist. 
Da8 manche Stellen fir Barnabas gar nicht passen, kann sich aus 
der Naivetat und Sorglosigkeit des Verfassers erklaren, der, geschicht- 
lich gar nicht orientiert, in der Wahl des Namens sich nur von der 
allgemeinen Vorstellung hatte leiten lassen, daf ftir eine Auseinander- 
setzung mit dem Judentum der Levit eine geeignete Person sei. Der 
Abstand der hadrianischen Zeit vom apostolischen Zeitalter ist groB 
genug, um die Unfahigkeit, sich in die Altesten Zeiten der Kirche 
zu versetzen, zu erklaren. 

Den lebhaften Verkehr und die Korrespondenz der Gemeinden 
setzen die Briefe des Ignatius in helles Licht. Als Ignatius ge- 
fangen nach Smyrna kommt, findet er dort die Bischéfe und Depu- 
tierten der Gemeinden von Ephesus, Magnesia am Maander, Tralles 
vor. Die Briefe, die er an sie richtet, enthalten Dank und sittliche 
Mahnungen, besonders eindringliche Aufforderungen zur Abwehr der 
Haresien und zur Bewahrung der in den Bischéfen reprdsentierten 
Einheit der Gemeinden. GewifS werden die Deputierten einen Ein- 
flu8 auf den Inhalt der Briefe ausgetibt haben. Von Smyrna aus 
schreibt Ignatius auch nach Rom, um vor seiner Ankunft ein Ver- 
haltnis zu den dortigen Christen zu gewinnen. Christen aus Smyrna 
sind ihm schon vorangezogen (102). Von fanatischer Sehnsucht nach 
dem Martyrium erfiillt und vom BewuBtsein des Martyrerberufes 
schon gehoben, fihlt er sich gedrungen, an alle Kirchen zu schreiben 
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(41). Von der weiteren Station in der Troas, wohin ihn auch einige 
Abgesandte begleitet haben, schreibt er nach Philadelphia, nach 
Smyrna und an den Bischof von Smyrna Polykarp. In den beiden 
ersten Briefen bittet er die Gemeinden, Gesandte nach Antiochien zu 
senden, um seine Gemeinde zum Ende der Verfolgung zu _begliick- 
wiinschen; und den Polykarp fordert er, da er selbst durch die Ab- 
reise von Troas daran verhindert ist, auf, denselben Auftrag andern 
Gemeinden zu vermitteln. Durch Griife einzelner und der Gemein- 
den sucht er die Verbindung der Einzelkirchen zu verstirken. Diese 
Briefe des Glaubenszeugen haben sich rasch verbreitet. Abschriften 
sind wohl sofort in der Umgebung des Ignatius gnommen worden; 
Polykarp legt seinem Briefe an die Philipper eine Sammlung von 
Ignatiusbriefen bei (132). Der Weltverkehr, der die Gemeinden ver- 
bindet, gibt diesen wirklichen Briefen sofort eine weite Publizitat 
und auch 4uBerlich ein literarisches Ansehen. Dies Bild der engen 
Gemeinschaft, welche die Kirchen verkniipfte, wird bestatigt durch 
das, was Lucians Peregrinus K. 13 von der allgemeinen Teilnahme. 
der Christen an dem Schicksale eines Martyrers erzahlt. Bald nach 
dem Martyrium Polykarps (im J. 156) erhalt die Gemeinde von 
Philomelium in Phrygien auf ihren Wunsch aus Smyrna einen Be- 
richt tiber das Martyrium Polykarps!. Am Schlusse des Schreibens 
wird die Bitte ausgesprochen, es auch den entfernteren Christen 
mitzuteilen. Die Christen von Lyon und Vienne richten ihren stark 
rhetorischen Bericht tiber die Verfolgungen des Jahres 177 an die Briider 
in Asien und Phrygien; die Organisation der Kirche bot die Mittel 
zur Verbreitung solcher Schriftstiicke. 

Zu Irendus’ Zeit gab es Briefe Polykarps an Nachbargemeinden 
und an einzelne Briider; erhalten ist uns nur der an die Philipper. 
Der Montanist Themison verfaBte, um seinen Glauben zu verteidigen, 
in Nachahmung des Apostels einen katholischen Brief (Eus. K. G. V 
18, 5). Vom korinthischen Bischof Dionysios hatte Eusebius eine 
Sammlung katholischer Briefe an verschiedene Gemeinden in den Hiin- 
den; sie waren nach dem Muster der paulinischen Gemeindebriefe 
betitelt. Die Klage des Dionysios tiber die Verfilschung des Textes 
dieser Briefe (Eus. IV 23, 12) zeigt, wie verbreitet sie schon zu seinen 
Lebzeiten waren. Der gedankenreiche Brief des Valentinianers Pto- 
lemaios an die Schwester Flora? kann, nach seinem theologischen 
Gehalt — er gibt eine scharfsinnige Kritik des mosaischen Gesetzes — 
zu urteilen, auch als Literaturwerk verbreitet sein. Die schon im 


") Ueber die Geschichte des Schreibens s. P. Corssen, Z. f. neutest. Wiss. 
¥ 266 ff., KE. Schwartz, De Pionio et Polycarpo, Gitt. 1905. *) Harnack, 
Sitzungsber. Akad. Berlin 1902 S. 507 ff. (= Kleine Texte her. von Lietzmann Nr. 9), 
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II Jahrhundert aufkommende Sitte der bisch6flichen Osterbriefe lehrt 
die neuen Formen der Publizistik, die der Kirche zur Verfiigung 
standen, kennen |. 


XIV 
APOKALYPSEN 


Wahrend Ursprung und Entfaltung der Evangelien und der 
Briefliteratur durch die Geschichte der christlichen Gemeinschaft und 
durch ihre besonderen Bediirfnisse bestimmt ist, ist die Apokalypse 
eine vom Judentum tiibernommene Literaturform, die schon vor ihrer 
Christianisierung eine lange Entwicklung durchlaufen hatte. Die 
eschatologische Richtung der nationalen Hoffnung, der Kontrast des 
Diesseits und Jenseits und die Erwartung des unmittelbaren Ein- 
greifens Gottes und der Herstellung seiner Herrschaft sind die im 
Exil ausgebildeten Voraussetzungen der Apokalyptik. Daniel, der 
erste uns bekannte Vertreter der Gattung (S. 188), ist fiir ihr Wesen 
und die Bedingungen ihrer Geschichte typisch. Die Zeiten schwerer 
Not und Bedriickung, die Religionsverfolgung durch Antiochus, die 
Entweihung des Tempels durch Pompeius 63, die Bedrohung des 
Judentums und seiner Heiligtiimer durch Caligula, der jiidische Krieg 
und die Erhebung des Barkochba steigern das religidse und nationale 
Empfinden, das die Apokalyptiker in kithnen Zukunftsbildern vom 
Tage der Abrechnung mit den Vélkern, der Verherrlichung der Hei- 
ligen, der Offenbarung des Gottesreiches zum Ausdruck bringen und 
bekraftigen. Neue geschichtliche Erfahrungen bereichern die Tra- 
dition. Pompeius, Caligula, Nero machen das Urbild des Antichrists, 
Antiochus Epiphanes, wieder lebendig. Weissagungen der Vergangen- 
heit, die durch den Lauf der Geschichte widerlegt sind, werden er- 
neuert und den verdnderten Verhaltnissen angepabt. Der den Volks- 
glauben durchsetzende Synkretismus mit seinen mythologischen 
Elementen, Mischwesen und fabelhaften Tieren, Engeln und Damonen, 
ist von Alters her fiir die Staffage der bunten Bilder benutzt worden. 
Sibyllen (Psalmen Salomons), Moses Himmelfahrt, die Apokalypse 
Baruchs, IV Esra, die Testamente der zwoélf Patriarchen sind einige 
uns bekannte Etappen der jiidischen Entwickelung. Der christliche 
Glaube an die Parusie des Herrn gibt nun die Ankntipfung fir das 
Eindringen der jiidischen Eschatologie. Die eschatologische Rede 
Jesu Mc 13 beruht auf einer jiidischen Vorlage, ebenso II Thess 2, 


si 3) ‘Der Paschastreit fiihrte zu einer sehr lebhaften Korrespondenz (Hus. V 25). 
Vgl. auch, was in Schwartz’ Eusebius III S. 78 tiber Synoden gesammelt ist. 
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In der Apoc kehrt das traditionelle Material, Gesichte israelitischer 
Propheten, mythische Rudimente und verwittertes Gestein alter Ge- 
schichte in christianisierender Bearbeitung wieder. 

Die Apokalypse des Johannes ist, wie schon eine alte 
kirchliche Ueberlieferung bezeugt, waihrend der Christenverfolgung 
unter Domitian verdffentlicht worden; aber sie hat Altere Vorlagen 
in sich aufgenommen. Die sieben Sendschreiben K. 2. 3 setzen eine 
vom Standpunkt des Redaktors verschiedene Situation voraus'. Ihre 
Sprache hebt sich von dem das Buch sonst beherrschenden Vulgar- 
griechisch ab; sie haben ihren eigenen hieratischen Stil und zeigen 
in ihrer Responsion strenge Gebundenheit®?. — 111.2 121-17 sind 
jiidische vor der Zerst6rung des Tempels geschriebene Sticke. Denn 
111.2 wird die Bewahrung des Tempels geweissagt, 121—17 wird 
unter dem Mythus vom Weibe, das vom Drachen verfolgt ein 
Kind gebiert, und von der Entriickung dieses Kindes zum Himmel 
der Kampf des rémischen Reiches gegen die jiidische Gemeinde und 
die Hoffnung auf den Messias geschildert. 10s—11 deutet der Autor 
selbst mit dem Verschlingen des Biichleins und den dann anheben- 
den Prophezeiungen auf sein schriftstellerisches Verfahren. — Die 
sieben Siegel, Posaunen, Schalen sind parallele und sich in der Haupt- 
sache deckende Variationen desselben Themas, der bis zur Ver- 
nichtung sich steigernden Plagen. Bei der Oeffnung des siebenten 
Siegels leitet der Apokalyptiker 81 kiinstlich zu den sieben Posaunen 
tiber. Zwischen die Oeffnung des 6. und des 7. Siegels ist K. 7 als 
sté6rendes Intermezzo eingeschoben, ebenso werden die 6. und die 7. 
Posaune durch ein Zwischenstiick 101-1113 unnatiirlich von ein- 
ander getrennt — ein Beweis der Ueberarbeitung. Die einzelnen 
der 7 Glieder werden meist mit gleicher stereotyper Wendung ein- 
gefiihrt °, aber der Parallelismus erstreckt sich zum Teil auch tber 
die Gruppen. Die 4 ersten Siegel und Posaunen heben sich von 
den 3 letzten ab, und der Einschnitt wird bei den Posaunen 9 12 
1114 ausdriicklich markiert, indem die 3 letzten als 3 Wehe be- 
zeichnet werden. Man sieht, wie der Autor mit kinstlicher Sym- 
metrie und schematischen Zahlenspielereien seinen Stoff zu gliedern 
sucht. 

*) J. Wellhausen, Analyse der Offenbarung Johannis, Abhandl. Gétt. Ges., 
I cith, ADSGUISS {eh *) Den Kingang bildet das prophetische zéde Aéyer (s. 
Beilage 15), mit ofé« wird die Schilderung der Zustiinde jeder Gemeinde ein- 
geleitet, am Schlufi eine stereotype Mahnung zum Aufmerken. Der Parallelis- 
mus hat unter der Ueberarbeitung gelitten, s. Wellhausen S. 8. Sy Meal. 
die in Dieterichs Abraxas edierte Kosmogonie. — Zum halbstiindigen Schweigen 
bei Oeffnung des 7. Siegels 81 vgl. Dieterichs Mithrasliturgie S. 42 ay), ayy, ovyt, 
cbBorov weod C@vtog apidotov, gpbhrAatev pe ory) und Reitzenstein, Mysterien- 
religionen 8S. 116. 
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In der Urschrift von K. 13 war die Vernichtung Jerusalems 
und des heiligen Staates durch das Tier, d. h. das rémische Im- 
perium, geschildert!. In der jetzigen Gestalt wird Nero mit dem 
Tiere gleichgesetzt. Der Ermordete wird wieder aufleben. Ein 
anderes Tier — gemeint sind die rémischen .Statthalter — wird die 
Menschheit zur géttlichen Verehrung des Nero redivivus zwingen 2. 
Die Vorstellungen werden K. 17 genauer entwickelt*: die groBe 
Hure (Rom), deren Strafgericht verkiindet wird, sitzt auf einem 
Tier mit 7 Hauptern und 10 Hérnern. Die 7 Haupter sind nach 
V. 10 7 Kénige. Fiinf sind gefallen, d.h. die 5 Julier von 
Augustus bis Nero. Einer ist gegenwartig, d.h. (mit Ueber- 
gehung des Interregnum) Vespasian. Der letzte ist noch nicht 
gekommen, und wenner kommt, istesihm bestimmt 
nur eine kurze Weile zu bleiben; gemeint ist Titus‘. 
Der 8. wird V. 11. 8 (vgl. 13 12 ff.) mit dem Tiere gleichgesetzt; er war 
schon einmal da und gehdért zu den 7, jetzt ist er nicht, soll aber 
kommen. Das ist Nero redivivus, der als 5. schon da war und als 
8. wiederkommt. Mit den 10 Hérnern, d. h. mit den parthischen 
Fursten, wird er sich gegen die Hure Rom wenden. Das Orakel 
setzt sich selbst unter Domitian, und es setzt das uns bekannte 
Auftreten eines falschen Nero im Orient in den letzten Jahren Ves- 
pasians voraus®. Der HaB gegen Rom und die Rolle Neros als 
Racher, die die Christen ihm schwerlich zugeteilt hatten, macht 
eine jiidische Quelle wahrscheinlich. Der Kampf Neros mit dem 
Lamm und seine Niederlage verrat sich auch deutlich als eine 
spatere christliche Interpolation, die dem Kampf Neros mit Rom 
widerspricht, ja ihn unmdglich macht. 

Diese wenigen Beispiele mégen geniigen, die Arbeitsweise des 
Redaktors zu erlautern. Er nimmt mancherlei Altere Sticke auf, 

1) Wellhausen S. 21 ff. 2) Die Vergétterung Neros wird auch Sibyll. 
V 34. 139 gebrandmarkt. Zum Hinti&towieren des Zeichens (xépuypa) 1316 fiige 
ich zu den in Boussets Kommentar bemerkten Parallelen als wichtigste die 
auch von J. Weifi hervorgehobene III Makk 229, s. Wilamowitz, Hermes XXXIV 
634. 635. Auch hier ist der Stempel das Zeichen der Zugehérigkeit zum Kult. 
8) Ueber die urspriingliche Gestalt der Vorlagen s. J. Weif, Die Offenbarung 
des Joh., Forschungen zur Rel. und Lit. des A. und des N. T., ILS. 23 ff, Well- 
hausen S. 26 ff. 4) Weifi und Wellhausen setzen 171—10 in die Zeit 
Vespasians, der gegenwartig genannt wird. Aber die kurze Regierung des Titus 
(79—81) V. 10 muf doch wohl vaticinium ex eventu sein. Diese Weissagung 
riickt sich also kiinstlich in eine friithere Zeit; s. K. J. Neumann, Hippolytos 
Lpz. 1902 S. 7 ff. Aber schwerlich mit Recht bin ich 8. 252 Neumanns Ansicht 
gefolgt, nach der Domitian mit dem wiederkehrenden Nero gleichgesetzt ist. 


5) Wellhausen S. 28, Bousset S. 408. 411. Die Parther waren schon mit den 
wilden Rossescharen 917 gemeint, und sie treten auch Henoch 565 ff., Sibyl. 


V 93 se auf. 
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modernisiert sie und macht sie aktuell. Aber er fahrt auch Weis- 
sagungen fort, die durch die Geschichte widerlegt sind. Durch 
Uebergangsglieder verbindet er die verschiedenen Bestandteile, man- 
ches Uebernommene verdeutlicht er durch Interpretamente. Aber 
er verfahrt recht konservativ. 121—s und 127—14, 17 4—10 und 17 1:18 
sind Doubletten desselben Themas. Widerspriiche und Inkongruenzen, 
zu denen die Kontamination verschiedener Vorlagen gefiihrt hat, 
stehen oft dicht bei einander. Aber tiber der Redaktionsarbeit, die 
leicht als Flickarbeit erscheint ', ist die eigene Fahigkeit des letzten 
Verfassers zu wirkungsvollen Konzeptionen nicht zu unterschatzen. 
Die Siegesgewifheit, die im Tode der Martyrer den Triumph der 
Kirche sieht, die Seligkeit der vor dem Gericht Bewahrten, den Ab- 
scheu vor dem Greuel des Kaiserkultes bringt er selbst ergreifend 
zum Ausdruck. 

Die Apoc hat zwei Eingainge. Der zweite 14 bezeichnet das 
Buch als Sendschreiben des Johannes an die sieben Gemeinden ; 
die Fiktion knipft an an die schon durch eine Vorlage gegebenen 
sieben Gemeindebriefe und zeigt, wie beliebt damals die briefliche 
Einkleidung war. Auf die Adresse folgt der Segenswunsch yes opty 
xal stoyjvy, der 2221 zur Umrahmung des Ganzen wieder aufgenom- 
men ist. Stilwidrig geht diesem Briefpraskript 11—3 ein anderer Ein- 
gang voraus, der in archaischer Weise? den Titel mit dem Texte 
verflicht. Das Buch wird bezeichnet als eine Offenbarung, die 
Christus im Auftrage Gottes durch seinen Engel seinem Knechte 
Johannes kundgegeben hat. Der erste Eingang wird spater sein als 
der zweite. Nach jenem ist die Offenbarung fiir die Diener Christi 
im allgemeinen bestimmt (vgl. 226.17), nach diesem redet Johannes 
die sieben Gemeinden an. Die Idee des Offenbarungsengels stimmt 
nicht recht zu der Mehrzahl der Visionen des Buches, und die 
Charakteristik des Verfassers 12 scheint seine Identitat mit dem 
Evangelisten Johannes zu behaupten. Die Betonung der Zuverlissig- 


*) Der Autor hat offenbar das ihm vorliegende apokalyptische Material aus 
Pietét nur leise tiberarbeitet. Wichtig ist, sich klarzumachen, dafi das mecha- 
nische Nebeneinanderstellen und Ineinanderschieben der Quellen, wie wir es auch 
bei Joh und in den Act fanden, in der israelitischen Literatur traditionell ist, 
wichtig besonders fiir den klassischen Philologen, der sich schwer in diese Art 
der Schriftstellerei und in die zugrundeliegende Psychologie findet, da sein 
Arbeitsgebiet ihm treffende Parallelen dazu nicht bietet. *) Vergleichen 
lassen sich die Ueberschriften der Prophetenbiicher (auch Henoch 1. 92), der 
Kingang von Mc und Mt, aber auch der altgriechische Buchanfang: ‘Heodétov 
Govpion totoping dncdekts ve, mehr Beispiele bei Diels, Hermes XXII 436; Laqueur, 
Hermes XLVI 192. Auch das 8. Buch Mose hat den archaisierenden Eingang 
(Dieterich, Abraxas S. 169): Bigdo¢ iep& emxarovnévy Movag 7 dy8éy Mavoéme rept 


tod dvowatog tod cytov. 
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keit des Autors, die in dem parallelen von derselben Hand_her- 
rihrenden Passus 226.7 (vgl. 199 215) in anderer Form wiederkehrt, 
erinnert an die bekannten Versicherungen des Johannesevangeliums. 
Und diesem spateren Interpolator ist wohl auch der Fluch gegen 
etwaige Verfalscher des Buches 2218.19 zuzuschreiben!. Der Autor 
hat wohl schwerlich das Verfahren, das er selbst an seinen Vor- 
lagen getibt hat, so verdammt?. 

Nun verbinden die Apoc mit dem Johanneseyangelium manche 
gemeinsame Vorstellungen, wie der Logosbegriff und die Bezeich- 
nung Jesu als Lamm, und einige gemeinsame Redewendungen. Sie 
scheinen der letzten Schicht anzugehéren und dienen dem Zweck, 
den Verfasser Johannes mit dem Evangelisten gleichzusetzen °. Jeden- 
falls stammt die apostolische Etikette der Apoc aus demselben 
Kreise, in dem die andern vier Schriften dem Apostel Johannes der 
ephesischen Legende zugeschrieben sind. Die Identitat des Verfassers 
des Evangeliums und der Apoc ist durch die Verschiedenheit der 
Sprache vdéllig ausgeschlossen. Die Apoc steht sprachlich weitaus 
am tiefsten von allen Schriften des N. T., unterhalb des literarischen 
Niveaus. Sie ist im gemeinen Vulgirgriechisch geschrieben*, das 
mit seinen Anakoluthieen, dem Uebergange des Partizips in verbum 
finitum, der Anfiigung des Attributes im Nominativ an jeden be- 
liebigen Kasus, Verbindungen wie and 6 y xai 6 7, Konstruktionen 
xata sovvecty, hebraisierender Wiederaufnahme des Relativ durch 
Demonstrativ in der verwahrlosten Sprache mancher Zauberpapyri 
die treffendsten Parallelen findet °*. 

Daf ein Mann, der sich in die apokalyptische Bilderwelt ein- 
gelebt hat, auch selbst visionére Erlebnisse gehabt hat, ist mdglich. 
Aber an dem Buche hat schriftstellerische Reflexion das meiste ge- 
tan. Das zeigt die berechnete Anlage und die Quellenbenutzung. 
Die Vision war langst Form schriftstellerischer Einkleidung gewor- 
den. Wenn wir dem Autor selbst glauben wollen, hat er seine Auf- 
zeichnungen im visioniren Zustande gemacht. Das Buch gibt sich 
als inspiriert. Immer wieder ergeht die Aufforderung yeapov. Wann 


1) Solche Verwiinschungen finden sich nicht nur in israelitischen und 
jiidischen Schriften; s. Vettius Valens S. 301, 23. 173, 5 ff.; Reitzenstein, Poi- 
mandres §S. 349,7 ff. Eine mildere Form Diodor I 5, 2. 2) Wellhausen 
S. 34. 2) Die Johannes-Apokalypse scheint den Kern gebildet zu haben 
fiir das Ansetzen der weiteren johanneischen Literatur. *) Bousset S. 159 ff. ; 
Radermacher, Wiener Studien XXXI 1 ff., Gramm. S. 182 f.; Wellhausen, Skizzen 
und Vorarbeiten VI 224. 5) Ich verweise beispielsweise auf Satze, wie man 
sie bei Dieterich, Jahrb. Suppl. XVI 760; Reitzenstein, Poimandres S. 293 liest. 
Ich notiere noch die volkstiimliche Vorliebe fiir polare Ausdrucksweise 13 16 
TOdS puxpods “xAaL TODS peydAovg nat todg mAovatovg nat tods mtmyods xat tobe Edev- 
YEpoug “at todg SobAovg 615 111s 195.18 2012. 

Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 25 
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wird dieser Befehl ausgefiihrt? 104 gibt die eigentlich selbstver- 
standliche Antwort: Er hort die siebenfache Donnerstimme und will 
sie aufschreiben; aber er erhalt das Gebot, sie geheimzuhalten und 
nicht aufzuschreiben. Also schreibt er in der Vision. Darum kann 
der Engel auch 229.10 von dem fertigen Buche reden. Es gibt 
Theologen, die das gewaltsam wegdeuten, nur weil sie, wenn es so 
wire, es zu glauben sich verpflichtet fiihlten und ihr Glaube dazu 
zu schwach ist. Aber nach den syrischen Johannesakten erscheint 
in der Nacht zum Sonntag! Johannes der heilige Geist, und in 
einer Stunde hat er das Evangelium verfabt. Die Wiederherstellung 
der heiligen Schriften geschieht IV Esra 14, 41 ff. im Zustande der 
Ekstase in 40 Tagen, und die Legende ist oft wiederholt worden *. 
Und das Buch, das Hermas Vis. II 1 in der Vision empfangt, hat 
reale Existenz und wird von ihm abgeschrieben *. 42 gerét Johannes 
in Ekstase, obgleich die friihere (19) gar nicht unterbrochen ist. 
Und manche Dinge will er im Gesichte geschaut haben, die so gar 
nicht wahrnehmbar sind ¢. 

Der Verfasser der Apoc, der in der Vorstellungswelt des A. T., 
besonders der Propheten, und der jiidischen Apokalyptik lebt, ist, 
nach seinen Anschauungen und nach seiner Sprache zu _ urteilen, 
Judenchrist gewesen®. Im Hirten des Hermas, dessen Da- 
tierung zwischen 100—150 schwankt*, sind neben starken juden- 
christlichen Elementen auch Einflitisse der volksttimlichen helle- 
nistischen Erbauungs- und Unterhaltungsliteratur zu beobachten. 
In der Form der Ich-Erzahlung teilt Hermas Gesichte, ihm offen- 
barte Gebote und Gleichnisse mit. Aufzeichnungen von Traumge- 
sichten und Offenbarungen, auch unliterarische (Akten der Perpetua), 
sind in der Literatur dieser Zeit haufig’. Bei Hermas ist die Vision 
wesentlich das schriftstellerische Mittel der Einkleidung kirchlicher 
Sittenlehre und BuSordnung *. Der Autor selbst hat die verschiedenen 
Zeiten angehérenden Stiicke mehrfach tiberarbeitet und erweitert °. 


*) Auch Johannes hat nach 110 seine Vision an einem Sonntag. APSE 
Schiirer I1T* 329 und meinen Aristeas, Anm. zu S. 124, 9, auch was dort S. 93, 
23 ff. tiber Entstehung der LXX zu lesen ist. 5) Vel. Deubner, De incu- 
batione, Lpz. 1900 S. 98+. ‘) Jiilicher, Hinleitung S. 229. 5) Bousset 
S. 189 ff. Doch scheint K. 12 ein Mythus von der Geburt Apollos als Einklei- 
dung benutzt zu sein; s. Dieterichs Abraxas S. 117 ff., Bousset S. 352f. Der 
Verfasser des Buches fand die Anlehnung an den Mythus schon vor. Die Apoc 
ist im Gegensatz zur Petrusapokalypse durchaus jiidisch-christlich orientiert. 
*) Alte Tradition setzt die Schrift unter Bischof Pius (140—155), aber manches 
scheint in frithere Zeit zu weisen, und der Clemens, der fiir die Verbreitung 
der Schrift sorgen soll (Vis. II 4, 3, 0. S. 380f.), scheint der uns bekannte (S. 378) 
zu sein. *) G. Misch, Gesch. der Autobiographie I S. 303. 315. 348 f. 

*) E. Schwartz, Schriften der Wiss. Ges. in Strafiburg VIS. 1 f. *) EK. Grosse- 
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Dadurch sind die aus persénlichen Erfahrungen und Erlebnissen in 
seiner Familie abgeleiteten Offenbarungen zu einer BuB8predigt an 
die ganze Kirche und zu einer Forderung der Reformation ausge- 
Staltet worden; erst allmahlich ist Hermas in die Rolle des Propheten 
hineingewachsen. Die allegorische Erklarung der »Parabeln« schieBt 
vielfach tiber deren urspriinglichen Gehalt hinaus. Manche spatere 
Zusatze und Nachtrage stéren den Zusammenhang. Die Scheidung 
in Visionen, Mandate, Gleichnisse ist nicht streng. Die 5. Vision 
ist in Wahrheit Einleitung zu den Mandaten, und die Gleichnisse 
6. 8. 9 sind Visionen. 

Der Verfasser versteht die Kunst, volkstiimlich und anschaulich 
zu erzahlen; gelegentlich begegnen Vulgarismen, aber die Sprache 
ist viel reiner als die der Apoc. Der sehr lebendige Dialog, der in 
der Apokalyptik traditionell ist, aber in der Apoc nur gelegentlich 
und sehr sparsam verwandt wird', beherrscht das Ganze. Auch 
die langere Rede wird durch Fragen, die der Redende sich selbst 
stellt und beantwortet, belebt. Die vier ersten Gesichte zeigt eine 
die Kirche darstellende Matrone dem Hermas, die wtbrigen Offen- 
barungen gehen von dem Hirten aus. Nach ihm hat das ganze 
Buch den Titel [lov erhalten. Das erinnert an den ersten Traktat der 
hermetischen Sammlung, der Iloyscvéons betitelt ist. Und Vis. V 
zeigt eine frappante Aehnlichkeit mit Poim. § 1—4*. Beide Male 
tritt der Hirte als der Offenbarende auf, und beide Male wandelt 
sich die Gestalt des Hirten. Nur aus der Benutzung einer gemein- 
samen Vorlage erklart sich, warum Hermas seinen Schutzengel zum 
Hirten macht, erklart sich auch die in dem Zusammenhange der 
christlichen Schrift nicht verstindliche Umwandlung*. Auf solche 
Einfltisse weist wohl auch hin das 9. Gleichnis, in dem Hermas 
auf einen Berg Arkadiens getragen und damit das bisherige Lokal 
verlassen wird‘; Arkadien aber ist die Heimat des oft als Hirten 
dargestellten Hermes, auf dessen Namen die hermetischen Schriften 
gesetzt sind. — Eine ahnliche Wandlung wie am Hirten vollzieht 
sich auch an der Matrone®. In Vis. I II wird sie als Greisin be- 
schrieben, die ein Buch halt, und sie erscheint in Cuma, wo die 
Sibylle heimisch ist. Kein Wunder, da8 Hermas sie fiir die Sibylle 


Brauckmann, De compositione Pastoris Hermae, Diss. Gétt. 1910 hat die Retrak- 
tation (durch den Autor selbst) iiberzeugend nachgewiesen. 1) 713.14 108.9 
Wak. 2) Reitzenstein, Poimandres S. 11 ff. Wundererzihlungen S. 126, 
wo mit Recht gegen die Zweifel Weinels die wértlichen Anklinge beider Texte 
betont werden. 3) Vel. Grosse-Brauckmann 8. 54 f. *) Reitzenstein, 
Poimandres S. 33. 5) Grosse-Brauckmann S, 11f. Es fallt besonders auf, 
dafi die Matrone, d.h. die Kirche, Vis. IIJ den Bau des Turmes zeigt, der auch 


die Kirche ist. 
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halt und erst aufgeklirt werden muB, daB es vielmehr die Kirche 
sei. Es ist sehr méglich, da8 die Sibylle einst in den Visionen eine 
gréBere Rolle spielte' und erst in der Umarbeitung in den Hinter- 
srund gedriingt ist. 

Auch sonst noch treten in dem prophetischen Buche manche 
Formen und Vorstellungen auf, die nicht auf christlichem Boden 
gewachsen sind. Die, wie es scheint, fragmentarische Erzahlung am 
Anfang erinnert ganz an hellenistische Novellistik °, ebenso die be- 
denkliche Geschichte von dem Spiel mit den Jungfrauen (Sim. IX 11). 
Im Tone der antiken Novelle sagt Hermas Vis. I 1, 7, um sich vor 
Rhode zu rechtfertigen: Habe ich dich nicht immer wie eine 
G6ttin angesehen (vgl. o. S. 340)? Das Auftreten der Tugenden als 
personifizierter Frauengestalten ist in dieser Zeit sehr beliebt *. Wir 
sehen, daB hier ebenso wie in den Apostelgeschichten und im 
Clemensromane nicht-christliche Elemente Aufnahme gefunden haben. 
Lasterkataloge und die beiden Wege*, die gegen die Reichen ge- 
richteten Mahnungen (vgl. Henoch, Jac), die auch hier auftreten, 
gehéren bereits zum traditionellen Gut der Kirche. 

Wie Hermas, so ist auch die Apokalypse des Petrus 
einst in manchen Gemeinden zu den heiligen Schriften gerechnet 
worden. Sie gehért wohl noch der ersten Halfte des II Jahrhun- 
derts an. Das uns erhaltene langere Sttick der Petrusapokalypse ® 
wird eingeleitet durch den Wunsch der Jiinger, der Herr mége ihnen 
einen der aus der Welt geschiedenen Gerechten zeigen; aus dessen 
Anblick wollen sie Hoffnung fiir ihr eigenes Leben im Jenseits 
schépfen. Die Offenbarung erfolgt wie haufig (S. 281 f. 387) auf einem 
Berge. Durch Erscheinen von zwei leuchtenden Gestalten wird der 
Wunsch der Jiinger erfiillt. Dann schaut Petrus die Statte der Ge- 
rechten, einen weiten Raum au8erhalb der Welt, glinzend im Lichte 
und von der Sonne durchleuchtet, iippig bliihend und erfillt von 
Wohlgeriichen ; die Bewohner des Ortes gleichen strahlenden Engeln *, 
im Kontrast dazu wird der Ort der Strafe geschildert. Er ist finster, 
und die gestraft werden wie die Strafengel tragen dunkles Gewand. 
Und nun werden einzelne Gruppen von Bifern geschildert. Der 


") Vgl. die christlichen Sibyllinen und Vergil. *) Grosse-Brauckmann 
8.4 f. *) Z. B. in der Tafel des Kebes, bei Dion Chrysostomos und bei Lucian. 
*) C, Taylors Versuch, Journal of Philology XXI 243 ff., Benutzung der prodi- 
keischen Fabel bei Xenophon durch Hermas nachzuweisen, tiberzeugt nicht, 
trotz Dieterichs Beistimmung (Nekyia S. 191). 5) Klostermann, Kleine 
Texte 3. Dieterich fiihrt beachtenswerte Griinde dafiir an, dai das Stiick 
vielmehr zum Petrus-Evangelium gehire. Ganz wie in diesem (0. S. 296) wechselt 
das Wir und das Ich. °) R. Knopf, Nachapostol. Zeitalter S. 372, bemerkt 
mit Recht, dafi, wenn die sterbenden Gerechten sofort an diese Stitte kommen, 
eigentlich Weltgericht und Weltumwandlung unnétig ist. Vgl. S. 280). 
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Grundgedanke, der die Darstellung beherrscht, ist der einer Analogie 
zwischen Frevel und Art der Strafe. Die, welche den Weg der 
Gerechtigkeit gelistert haben, sind an der Zunge aufgehingt. Ueber 
aufbrodelndem Schlamm sind die ehebrecherischen Weiber an den 
Haaren aufgehingt, die Genossen ihrer Schande an den Fiifen. Die 
Moérder werden von bdésen Tieren gebissen und von Wirmern be- 
drangt; die Seelen der Gemordeten stehen dabei und preisen Gottes 
Gericht. Die Weiber, die die Geburt abgetrieben haben, sitzen bis 
zum Hals im Schlamm, ihnen gegentiber die weinenden Kinder, von 
denen Feuerstrahlen auf die Weiber ausgehen. Manner und Weiber, 
die das natiirliche Geschlecht verkehrt haben, werden bestindig von 
einem Abhang hinabgestiirzt, hinaufgetrieben, dann wieder hinab- 
gesturzt. 

Gewif erinnert auch hier manches, wie das Bild der Wege, . 
die Strafengel, der Hinweis auf die Pseudopropheten oder die in 
einem Bruchsttick geschilderte groBe Naturkatastrophe! an die Altere 
christlich-jiidische Tradition. Aber das Gesamtbild, das wir hier 
gewinnen, unterscheidet sich véllig von dem der Alteren Apokalypsen. 
Hier die Schicksale der jiidischen oder christlichen Gemeinde, ihre 
Bedrohungen und Gefahren, der Sieg Gottes, die Offenbarung des 
Messias und des Gottesreiches, die Verherrlichung der Heiligen. Dort 
ist alles Interesse auf das Individuum gerichtet, auf sein Schicksal, 
besonders auf seine Vergehen und auf die gerechte Vergeltung. Nun 
hat ja freilich auch die jiidische Eschatologie mit dem Auferstehungs- 
glauben eine individuelle und ethische Wendung genommen ”. Nicht 
allein Israel und seine Feinde, sondern auch Fromme und Gottlose 
werden jetzt gegentibergestellt, und das Gericht ergeht tber alle 
Seelen. Diese nicht mehr nationale, sondern transzendente und in- 
dividualistische Richtung lernen wir besonders aus den nach der 
Zerstérung Jerusalems entstandenen Biichern Baruch und Henoch 
kennen. Aber Paradies und Geenna, der lichte Ort der Seligkeit 
und der der Verdammnis, der Finsternis und der Feuerqual werden 
doch nur in allgemeinen Umrissen gezeichnet. Es kann kein Zufall 
sein, da® nicht die jiidischen Apokalypsen, sondern die Nekyia der 
Odyssee, die Jenseitsbilder orphischer und anderer Mysterien, die 
Hadesfahrt der Aeneis die genauen Parallelen zu den breit ausge- 
fibrten Bildern der BiBerklassen unserer Apokalypse und zu ihren 
Motiven geben *, Hier ist wirklich der Strom der hellenischen Mystik 


1) Vgl. Geffcken, Sitzungsber. Akad. Berlin 1899 S. 698 ff. 2) Well- 
hausen, Skizzen und Vorarbeiten VI 230 ff.; W. Bousset, Religion des Juden- 
tums? S. 309 ff. 8) Der Nachweis im einzelnen in Dieterichs Nekyia, 


Rohdes Psyche, Nordens Kommentar zur Aeneis VI. Norden verfolgt in der 
Hinleitung die ganze Literaturgattung bis auf Dante. 
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und Jenseitsreligion in die Kirche eingedrungen. Aus den orphischen 
Vorstellungen von der Vergeltung im Jenseits sind die homerischen 
BiBergestalten, Tityos, Tantalos, Sisyphos erwachsen. In den 
Bildern Polygnots nehmen wir schon den Uebergang von den in- 
dividuellen Personen zu Typen von Frevlern wahr. Die Mysterien- 
religionen verschirfen mit den Hoffnungen, die sie den Glaubigen 
erwecken, den Kontrast der Statte der Seligkeit und des Strafortes. 
Nach Plato hat dann Poseidonios und im Anschlu8 an ihn auch 
Vergil die mythisch-religidse Eschatologie mit philosophischen Spe- 
kulationen verbunden und dadurch in eine héhere Sphire erhoben 
(Si. 70 £.). 

DaB das Christentum, je mehr es sich in der Welt einlebte und 
die Erwartung der Parusie vertagte, in diesen antiken Jenseitsbildern, 
die seinem sittlichen Empfinden entgegenkamen, einen Ersatz fiir 
die friher vielfach ttbernommene jiidische Eschatologie fand, ist 
begreiflich und charakteristisch!. Die Jenseitsschilderungen der 
Thomasakten sind, wie schon S. 341 bemerkt ist, ganz im Tone 
der Petrusapokalypse, die als Vorlage gedient hat”, gehalten, und 
die christliche Legendenliteratur malt spater gern zu erbaulichem 
Zweck solche Jenseitsbilder aus. Die in ihrem Ursprunge jiidische 
und die antike Richtung gehen jetzt nebeneinander her und mischen 
sich. 

Aber es fehlt auch nicht an neuen Bereicherungen des Stoffes. 
Man greift auch wieder in der jiidischen Weise auf die Namen der 
israelitischen Geschichte zurtick. Viele jiidische Biicher der Art werden 
rezipiert und gelegentlich christlich interpoliert. Die der Himmel- 
fahrt des Jesaja* zugrunde liegende Fiktion gestattet, das Leben 
Jesu in die Weissagung einzubeziehen. Der eigentliche Stoff der 
Himmelfahrt aber wird entlehnt (S. 298°) den Bildern vom Aufstieg 
der Seele, die der Synkretismus und Gnostizismus gezeichnet hatte; 
die sieben Himmel, die rechten und die linken Engel, Ablegung des 
fleischlichen Gewandes und Anlegung des himmlischen, die Losungs- 
worte bei den einzelnen Himmelsstationen kehren hier wieder. 


) In der Ausgestaltung der Jenseitsbilder und der apokalyptischen Stoffe 
hatte von jeher grofie individuelle Freiheit bestanden (S. 360). Der Synkretis- 
mus des Volksglaubens, der den jiidischen Apokalypsen schon anhaftet, bot fiir 
das Eindringen griechischer Vorstellungen mancherlei Ankniipfungen. Die 
Quellenscheidungen sind in diesem beweglichen und stark fluktuierenden Chaos 
oft sehr schwierig. *) Dasselbe gilt von einigen Stiicken koptischer 
Apokalypsen ; s. Hennecke, Apokryphen S. 203; Steindorff, Texte und Unt. N. F. 
I 3a 8. 154. Vgl. Bonwetsch, Theol. Literaturblatt 1912 Sp.121—123. %) Hen- 
necke 8. 292 ff. 
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J. GEFFCKEN, Zwei griechische Apologeten, Leipzig 1907. Seine sorgfiltigen 
Register, die die Uebersicht iiber die Traditionsmassen erleichtern, gestatten 
mir, in den Zitaten der Quellen und der neueren Literatur sparsam zu sein. — 
E. v. Dopscutirz, Das Kerygma Petri, Texte und Unt. zur Gesch. der altchrist- 
lichen Lit. XI 1, Leipzig 1894. Die Fragmente des Kerygma sind auch in Lietz- 
manns Kleinen Texten Nr. 3 und in Preuschens Antilegomena? S. 88 ff. ediert. 
— R. Hetnze, Tertullians Apologeticum, Berichte Sichs. Ges. der Wiss. LXII 
1910. — A. HaARNACK, Dogmengeschichte I* S. 496—550, Fr. Loors S. 114 ff., auf 
die ich besonders fiir die dogmengeschichtliche Bedeutung der Apologeten 
verweise. — Ueber die jiidische Apologetik s. WENDLAND, Jahrb. Suppl. XXII 
S. 703—715 und Bousser a. a. O. 347 ff. — Ich bin in diesem Kapitel tiber die 
sonst eingehaltenen zeitlichen Grenzen der Literaturformen etwas hinausge- 
gangen, und ich habe hier auch den Gedankengehalt der Schriften skizziert. 
So schienen mir passend beide Teile des Werkes in dies Kapitel, das die prin- 
zipielle und theoretische Auseinandersetzung des Christentums mit der antiken 
Kultur darstellt, auszulaufen. 

Schon in den urchristlichen Schriften treten deutlich apolo- 
_getische Tendenzen hervor, und der in der Geschichte sich voll- 
ziehende Prozef der Auseinandersetzung des Christentums mit dem 
Judentum ist aus seinen literarischen Niederschlagen zu erkennen’. 
Die Auferstehung als Beglaubigung der Messianitaét und die sich zu 
immer stairkerer Beweiskraft steigernden Geschichten von den Er- 
scheinungen des Auferstandenen, die Rechtfertigung des Kreuzestodes 
und der ganze Schriftbeweis werden in der Kampfesstellung zum 
Judentum genauer entwickelt, und mit der Losl6sung vom Juden- 
tum findet der prinzipielle Gegensatz bei Paulus, Johannes, im 
Hebraerbriefe, bei Barnabas einen verschiedenartigen, aber immer 
scharferen Ausdruck. Aber zugleich gewinnt mit dem Uebertritt in 
die heidnische Welt die Apologetik ein neues Ziel und eine ver- 
anderte Frontstellung, bildet durch Anpassung an vorhandene Vor- 
bilder sich ihre eigenen Literaturformen. 

So paradox es klingt, die Geschichte dieser Apologetik ist Alter 
als das Christentum selbst. Denn ihre Genealogie fiihrt zuriick einer- 
seits auf die Bekimpfung des Polytheismus durch die Propheten, 
andererseits auf die mit Xenophanes beginnende, in der athenischen 
Aufklarung und Philosophie schon einen Héhepunkt erreichende 
heidnische Kritik der Volksreligionen. Diese Kritik hatte, wie S. 100. 
106 ff. gezeigt ist, in hellenistischer Zeit in Epikurs Lehre und be- 
sonders in der akademischen Skepsis eine systematische Durch- 
bildung erfahren, die in wirkungsvollen Argumentationsreihen alles, 


) 


+) W. Baldensperger, Urchristliche Apologie, Strafiburg 1909. 
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was gegen den Volksglauben sich vorbringen lieB, ins Feld fihrt; 
sie hatte auch die stoische Umdeutung der Volksreligion stark fe 
einfluBt. Als das Judentum, besonders in der Diaspora, mit der 
griechischen Kultur in Beriithrung kam und sich mit ihr ausein- 
anderzusetzen anfing, begann es auch eine gewisse Wahlverwandt- 
schaft mit der Philosophie zu entdecken. Die strenge Ethik der Stoa, 
der monotheistische Zug ihrer Theologie, die auf eine Lauterung der 
Frémmigkeit gerichtete philosophische Propaganda haben auch glau- 
bige Juden angezogen. Die aus vertieftem GottesbewuBtsein geborenen 
universalen Gedanken der Propheten und Psalmen verbanden sich 
jetzt vielfach mit der verstandesmaSigen Kritik der philosophischen 
Aufklarung. Die beiden Stréme der von den Propheten’ ausgehen- 
den jiidischen und der heidnischen Polemik gegen den Polytheismus 
flieBen jetzt in ein gemeinsames Bett zusammen, und es ist oft 
schwierig, die Grenzen jiidischer Tradition und des Einflusses heid- 
nischer Religionskritik sicher abzustecken. Die jiidische Apologetik 
entwickelt sich zu einer systematischen Beurteilung der verschie- 
denen Formen des Heidentums, zu einem geschlossenen planmabigen 
Angriff gegen den Polytheismus, der gelegentlich durch die packen- 
den Aphorismen alter Propheten und Weisen und durch konkrete 
Bilder aus dem religidsen Leben der Heiden belebt wird. Im Buche 
der Weisheit, dem III Buche der Sibyllinen, bei Philo und Josephus 
sehen wir eine Kontinuitét der apologetischen Tradition in immer 
festeren Formen sich ausbilden, hellenistische Elemente aber auch 
in die palidstinensische Literatur eindringen. Verschiedene Stufen 
des Polytheismus werden nach ihrem Werte unterschieden, als die 
oberste der Dienst der Gestirne und der Elemente, dem ja schon 
die Philosophie eine besondere Weihe gegeben, den aber Karneades 
bestritten hatte, dann der Dienst der toten Bilder, die von Menschen- 
hand gefertigt sind, endlich, auch dies in wesentlicher Ueberein- 
stimmung mit dem antiken Urteil, der Agyptische Tierdienst als die 
verwerflichste und niedrigste Form. Wie bei Paulus schwankt die 
Auffassung der Gétter hin und her zwischen ihrer Vorstellung als 
toter Bilder * und ihrer Auffassung als Damonen, d.h. realer Machte. 


) S. z. B. Ps 115, Jer 10, Jes 40 19 ff. 417 4412—20. *) Diese Gleich- 
setzung ist nicht ungerecht, sondern entspricht dem Volksglauben: Gruppe 
980 ff., Friedlander IV 221, Radermacher, Festschrift f. Gomperz, Wien 1902 
S. 197 ff. Schon die heidnische Aufklirung kimpft gegen die Gdtzen aus Stein 
(0.5. 141 f., Geffcken S. XX ff. 51. 196, Bousset S. 350), und Celsus (Keim S. 5. 118) 
hebt diese Uebereinstimmung hervor. Daneben gibt es eine antike Theorie, die 
zwar Bild und Gottheit scheidet, aber den religiésen Wert der Gotterbilder 
feinsinnig schiitzt (0. S. 160). Diese bilderfreundliche Auffassung, besonders 
die neuplatonische Theorie, die im Bilde den Triiger gittlicher Krifte sieht, 
wird seit Verbreitung der Bilderverehrung von der Kirche tibernommen, in 
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“Das Recht der allegorischen Erklarung wird von der jiidischen 
Apologetik, wie vorher von den Epikureern und Skeptikern, der 
Stoa bestritten, freilich von Philo ftir das Alte Testament als selbst- 
verstandlich in Anspruch genommen und zur Abwehr der gegen die 
biblischen Erzahlungen von heidnischer Seite gerichteten Angriffe 
gebraucht. Die jiidische Kritik an den Mythen und ihren unwiir- 
digen Vorstellungen vom Wesen der Gétter wiederholt Gedanken 
und Belege, in denen sich alle Philosophenschulen ziemlich einig 
waren. Neben die Polemik tritt der kraftige Hinweis auf die Wahr- 
heit der eigenen Religion und die Propaganda (S. 202f.). Schon 
diese Apologetik verbindet wie die christliche mit der Verteidigung 
den Angriff. 

Die christliche Apologetik hat in ihrem Kampfe gegen das 
Heidentum zum gro8en Teil die Traditionen und Formen der jiidi- 
schen ibernommen, die Kontinuitét der Entwickelung fortgesetzt. 
Wir sehen das Christentum sofort mit seinem Eintritt in die Welt 
in diese Spuren treten. Wie weit in der Polemik des Paulus, der 
das Buch der Weisheit gekannt hat, direkter oder durch das Juden- 
tum vermittelter hellenistischer Einflu8 anzunehmen ist, 14Bt sich 
im einzelnen nicht sicher ausmachen (S. 245). Die Areopagrede 
und das Kerygma des Petrus zeigen dann schon Fortschritte der 
Annaherung an den Hellenismus. Zur weiteren Bereicherung des 
von den Juden tihbernommenen Erbes trug im II Jahrh. der leb- 
hafte Kontakt mit der Philosophie bei. In fortgesetzten literarischen 
und mindlichen Debatten erhielt sich, wie z. B. Oinomaos, Sextus 
und Lucian lehren, die philosophische Polemik gegen den Polytheis- 
mus am Leben, und der gebildete Christ brachte schon aus seiner 
heidnischen Vergangenheit Waffen zur BekAampfung des Heidentums 
mit. So schépft die Apologetik bestandig aus philosophischen Quellen 
und setzt zum Teil den Kampf heidnischer Aufklarung gegen den 
Volksglauben fort; und die Abhangigkeit mancher Apologeten von 
griechischer Gedankenarbeit ist gréBer, als sie selbst sich bewubt 
sind oder wabr haben wollen. Quellenuntersuchungen, die auf einen 
bestimmten Namen auslaufen, sind hier freilich aussichtslos, weil 
die philosophische Propaganda durch das lebendige Wort wirkt 
oder sich in Schichten der Literatur bewegt, die uns nur durch einige 
zufallig erhaltene Vertreter bekannt sind. Wir miissen uns darauf 
beschranken, die Kontinuitét der Gedanken und Formen der christ- 
lichen Apologetik festzustellen und den Anteil zu bestimmen, den 
die einzelnen Philosophenschulen dazu beigesteuert haben. Und 
der sich seitdem der Gegensatz und Kampf beider antiker Anschauungen 
fortsetzt. 
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selbst die Ermittelung des letzten Ursprunges einzelner Gedanken 
unterliegt mitunter groSen Schwierigkeiten, da die Kritik der ver- 
schiedenen Schulen schon aus der Alteren Aufklarung gemeinsame 
Motive itibernommen und der spitere Eklektizismus die Eigenart der 
Schulen auch auf diesem Gebiete verwischt und vielfach ausgeglichen 
hatte. 

Wir richten zuerst die Aufmerksamkeit auf den festen Traditions- 
bestand und den Durchschnittstypus der Apologie, wie sie sich in 
der Polemik gegen den Polytheismus darstellt. Aristides beginnt mit 
dem stoisch-platonischen Gottesbegriff, der durch eine frihzeitig fest- 
gewordene Reihe negativer Attribute bestimmt wird. Die Polemik 
gegen den Polytheismus ist dreiteilig’. Sie richtet sich zuerst in 
breiter und schematischer Ausfiihrung jedes einzelnen Gliedes gegen 
die Verehrung, die die Chaldéer den Elementen, der Sonne, dem 
Monde und den Gestirnen, sowie ihren Abbildern darbringen. Im 
zweiten Teil, der dem griechischen Glauben gilt, werden Leiden und 
Laster der Gétter erst im allgemeinen aufgezahlt, dann die einzelnen 
Gétter behandelt. Der dritte Teil bekimpft den Agyptischen Tier- 
dienst und die unwirdigen Ziige des Osirismythos. Daf die Gétter 
den Menschen ein schlechtes sittliches Vorbild geben, wird wieder- 
holt betont. Nach einer etwas konfusen Invektive gegen Dichter 
und Philosophen wird im zweiten Hauptteil das Verhaltnis zum 
Judentum gezeichnet. Sein Gottesbegriff und seine Menschenliebe 
findet Anerkennung; aber sein Gottesdienst gilt doch in Wahrheit 
den Engeln, indem die Juden Sabbate, Neumonde, Passah, groBes 
Fasten (des Versdhnungstages), Fasten, Beschneidung, Reinheit der 
Speisen beobachten. Der Sinn der Ausfiihrung scheint zu sein, da 
der rituale Charakter der jiidischen Religion sie dem Heidentum 
annahere und auch in der ausgebildeten Engellehre ihre Abirrung 
vom reinen Monotheismus sich offenbare. Die Verbindung beider 
Momente und die so geschaffene Beziehung des jiidischen Kultes 
auf die Engel ist willktrlich. Den dritten Hauptteil bildet die Dar- 
stellung des neuen christlichen Glaubens und Geisteslebens. 

Die Reste des etwa derselben Zeit angehérenden Kerygma des 
Petrus zeigen, daB der Apologet im wesentlichen ein fertiges Schema 
tibernommen hat. Beide Schriften operieren mit demselben tra- 
ditionellen Gedankenmaterial — nur die Figuren werden etwas 
anders gesetzt — und beriihren sich oft wortlich, ohne da doch 


3) Hs liegt dieser Dreiteilung das richtige Bewuftsein zugrunde, daf der 
Glaube der Chaldier, als der wichtigsten Repraisentanten des Orients, und der 
der Aegypter fiir die Zeit eine besondere Bedeutung hat (o. S. 156 f. 133). Die 
Behandlung der chaldiischen Religion zeigt gute, aber stark getriibte Kunde, 
u. a. Bekanntschaft mit dem Mythos vom Urmenschen (Geffcken 8S. 57). 
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ein Verhaltnis der Abhangigkeit sicher ware. Auch in der Predigt 
des Petrus findet sich jene fast stereotype Formel der géttlichen 
Attribute (Fr. If von Dobschiitz). In der Polemik gegen den Géotzen- 
dienst (Fr. III) werden dann die griechische Verehrung der aus 
totem Stoff gefertigten Gédtzenbilder und die Agyptische Anbetung 
der Tiere aufs engste verbunden und _ seltsamerweise beide den 
Griechen zugeschrieben. Wir sehen, wie verworren und unklar die 
Vorstellungen von dem Glauben sind, der bekimpft wird; sie sind 
dem Autor angeflogen aus Lektiire von Traktaten, die selbst schon 
eine stark getriibte Tradition wiedergaben oder von ihm nur halb 
verstanden sind. Es folgt die stark an Aristides anklingende Kritik 
der Frémmigkeit der Juden (Fr. IV), »die den Engeln und den Erz- 
-engeln dienen, dem Monat und dem Monde; und wenn der Mond 
nicht erschienen, feiern sie nicht ihren ersten Sabbat noch den Neu- 
mond noch Passah noch das (Laubhiitten-)Fest noch den grofen 
VersoOhnungstag<. Wir sehen, wie sich der Verfasser die schon von 
Paulus (S. 158° 3487) behauptete Knechtung der Juden unter die 
ototxeta vorstellte +. Hier wird neben dem Engelkult eine Art Gestirn- 
dienst den Juden schuldgegeben, ihr Irrtum und ihre Schuld aber 
nicht in ihrem Kultus tiberhaupt, sondern in der zeitlichen Bestim- 
mung der Feste nach der Beobachtung der Gestirne gesucht, offenbar 
im Anschlu8 an Gal 49%. Dem heidnischen und jiidischen Kultus 
wird auch hier das Christentum als die allein wahre Religion gegen- 
tbergestellt. 

Auch die an Diognet® gerichtete Schrift, die wohl erst dem 
Ill Jahrhundert angehért, zeigt eine Ahnliche Anlage. Auch hier 
eine lange Aufzihlung der Stoffe, aus denen die Gdtter gefertigt 
werden, mit manchen beliebten Gemeinplatzen z. B. tiber die Her- 
stellung von Gétterbildern und gemeinem Gerat aus gleichem Stoffe, 
tiber die Verwahrung der Bilder gegen Diebstahl. Der jiidische 
Monotheismus wird gebilligt, aber die Art des jiidischen Kultus der 
heidnischen Ahnlich gefunden. Es ist eine Torheit, dem bedirfnis- 


1) y. Dobschiitz S. 35 ff., der die Gleichstellung der Juden und Heiden mit 
andern Beispielen belegt. Die radikalere Verurteilung des Judentums (Gal, 
Kerygma, Arist., Diognetbrief) spielt bei den Gnostikern noch eine grofie Rolle, 
in der Kirche ist sie friih aufgegeben. In Justins Dialog wirkt sie nirgends 
nach; hier dreht sich der Streit wesentlich um die rechte Auslegung und Be- 
ziehung der Schriftstellen. Justin selbst bezeugt aber noch K. 47 eine strengere 
Beurteilung des Judaismus, die von abnlichen Gesichtspunkten bestimmt ge- 
wesen seln mag. 2) Daf es im Grunde ein Widerspruch ist, dafi derselbe 
Paulus, der in seinen Gemeinden die jiidische Woche eingefiihrt hat, hier den 
Juden die Beobachtung der Zeiten vorwirft, hebt Schiirer, Zeitschr. f. neutest. 
Wiss. VI S. 42 hervor. Ebenso auffallend ist, was Justin Dial. K. 29 tiber den 
Sabbat sagt. 3) Wilamowitz’ Lesebuch VIII 3. 
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losen Gott Opfer darzubringen?. Ebenso wird die ganze jiidische 
Ritualreligion, die Unterscheidung der Speisen, die angstliche Sabbat- 
beobachtung, die Wertschatzung der Beschneidung, die Beobachtung 
der Zeiten als lacherlich bezeichnet. Auf dieser Folie werden dann 
die Christen als Triger eines neuen geistigen Lebens geschildert, 
durch das heidnischer Polytheismus und jiidische »Deisidimonie« 
tiberwunden ist. 

Damit sind bereits die Grundlinien, auf denen sich diese Literatur- 
gattung bewegt, gezeichnet. Dieselben Motive werden auch sonst 
wiederholt ; sie werden bald kurz angedeutet, bald breiter und freier 
ausgefiihrt: Alte dialektische Argumente gegen den Polytheismus, 
bei Athenagoras z. B. aus guter skeptischer Quelle geschépft; Auf- 
zihlung der Laster, Leidenschaften, Schwachen, Leiden, aller eines 
Gottes unwiirdigen Ziige der heidnischen Mythologie * und Bestrei- 
tung des Rechtes allegorischer Auslegung; der Nachweis, daB gerade 
die wegen ihrer tieferen Gotteserkenntnis gesuchten Mysterien die 
sittlich abstoBendsten Géttergeschichten enthalten; daneben die 
rationalistische Theorie von den zur Géttlichkeit erhobenen Menschen. 
Der Gegensatz christlicher Moral und heidnischer Unsittlichkeit wird 
gezeichnet, oft zum Zwecke des Nachweises, dai die den Christen 
schuldgegebenen Frevel, mit der christlichen Lehre und dem christ- 
lichen Leben unvertraglich, gerade auf heidnischem Boden wachsen 
und durch das Vorbild der heidnischen Gétter gerechtfertigt scheinen. 
Zeigt schon die christliche Sittenpredigt formale und sachliche Be- 
rihrungen mit der heidnischen Diatribe, so wird geflissentlich die 
Uebereinstimmung oder Aehnlichkeit der Philosophie mit der christ- 
lichen Lehre im Monotheismus, in den Vorstellungen von der 
Schépfung, vom Weltbrande, Weltgericht, Unsterblichkeit hervor- 
gehoben. Freilich miissen die Zeugnisse, auf die man sich beruft, 
oft gepreBt oder willkiirlich gedeutet werden, um nutzbar zu sein; 
absichtlich oder unwillkirlich werden sie 6fter dem Zwecke kon- 
former gestaltet. Jiidische und christliche Falschungen bekraftigen 


*) Darin stimmt der jiidische Hellenismus (Zeugnisse bei P. Kriiger [o. 
S. 195*] S. 28), die philosophische Aufklirung (0. 8.87. 141”), das Christentum 
eigentlich tiberein; und die Polemik gegen die jiidischen Opfer ist besonders 
antiquiert in einer Zeit, wo die Juden gar nicht mehr in der Lage waren, ihren 
Opferkult auszutiben. — Die Akten des Apollonios § 16 ff. (Knopf, Ausgewiihlte 
Mirtyrerakten S. 39) geben das etwas abgewandelte Schema: Vergiétterung des 
toten Stoffes, der Pflanzen, der Tiere, der Menschen, aber dieselben Gedanken. 
*) Sehr wirkungsvoll werden éfter die Strafgesetze aufgeziihlt, gegen die die 
Gotter sich vergangen haben; Geffcken S. 80. 273. 286. — Polemik gegen 
Homer, dem seine Verirrungen vorgerechnet werden, z. B. bei Minucius Felix 
K. 23, Pseudo-Justin Oratio ad Graecos K. 1. Cohort. K. 2. Die ilteren Vor- 
lagen s. Geffcken S. XVIHI, Helm (o. S. 75) S. 42. 
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die Harmonie mit den griechischen Dichtern und Denkern!. Und 
mit der Berufung auf die Zeugnisse der Philosophen geht ihre still- 
schweigende Benutzung Hand in Hand. Der christliche Gottesglaube 
nimmt stoisch-platonische Farben? an, in den alttestamentlichen 
Schépfungsgedanken wird die stoische Vorsehungslehre und Theo- 
dicee ® eingetragen (der Anfang schon I Clem, s. 0. S. 225. 378). Und 
dennoch finden die Apologeten kein klares und widerspruchsloses Ver- 
haltnis zur Philosophie. Die Vorstellungen durchlaufen die ver- 
schiedensten Ntiancen von der Annahme einer Offenbarung des gétt- 
lichen Logos in der heidnischen Philosophie bis zu der Vorstellung 
eines an den heiligen Schriften begangenen Plagiates oder einer 
Entstellung der Wahrheit durch die Damonen; und die wider- 
sprechenden Auffassungen durchkreuzen sich 6fter bei demselben 
Autor. Neben freudiger Anerkennung der Denker himische Freude 
an ihren Irrtiimern und Schwiachen, und die Vorstellung, da8 ihre 
Tugenden im Grunde doch nur glainzende Laster sind, da8 ihre 
Lehre und ihr Leben sich widersprechen *. Mit boshafter Schaden- 
freude wird der Anekdotenklatsch, durch den die ausgeartete literar- 
historische Forschung der Alexandriner die Biographie entstellt hatte, 
zur Herabsetzung der Philosophen hervorgeholt. Aus dem bequem 
bereit liegenden Material der doxographischen Handbiicher wird der 
Widerstreit der seltsamen Leute, die auf die alten Riatselfragen die 
widersprechendsten Antworten geben und sich gegenseitig totschlagen, 
wirkungsvoll dargelegt und der Bankerott der antiken Philosophie 
konstatiert; die gleichzeitige Skepsis z. B. Lucians treibt es ebenso. 
Und die religidse Philosophie der Zeit hatte es auch schon gelernt, 


1) Die enge Verbindung von Philosophen und Dichtern entspricht dem 
allgemeinen Bewufitsein der Zeit, o. S. 160, Geffcken S. 77. 171. *) Stoischer 
und platonischer Gottesbegriff waren nicht mehr scharf geschieden (Geffcken 
S. 35 ff. 170), wie vielfach angenommen wird. immanenz oder Transzendenz 
sind nicht mehr an die Stoa oder an die Akademie gebunden. Der Stoiker 
- Boethos (Zeller III 1* 8. 574f.), die Schrift Megt xéo,0v (W. Capelle, Neue Jahrb. 
XV 529 ff.), die Betonung der ethisch-religidsen Seite der Gottesidee in der 
Stoa seit Poseidonios, die zur persénlichen Fassung dringt und den Pantheis- 
mus zuriicktreten 1aft (Seneca, Epiktet), zeigt die Anniéherung und den Aus- 
tausch der Schulen und bedeutet zugleich eine Bereicherung mit Stimmungen, 
die den christlichen verwandt sind. ®) Hine gute Uebersicht tiber die 
stoische Theodicee gibt jetzt Capelle, Arch. fiir Gesch. der Philos. XX S. 176 ff. 
Thr HinfluB auf die christliche Literatur (Geffcken S. 34. 190) verdient eine 
griindliche Untersuchung. Auer den Apologeten sind besonders ergiebig die 
pseudoklementinischen Schriften. Recogn. B. VIII 10-34 und auch sonst ist 
noch der Zusammenhang mit Poseidonios sicher zu beweisen, ebenso in den 
Schriften des Eusebius. 4) Auch in der Beurteilung der Philosophen 
bietet das spatere Altertum, besonders Lucian, viele Parallelen: Helm 8. 17. 
40 ff. 81 ff. 227 ff. 


- 398 XV CHRISTLICHE APOLOGETIK 


eine sichere Erkenntnis nur von héherer Offenbarung zu erwarten, 
wie es die Apologeten tun. Der Beweis fiir das Alter der christlichen 
Religion wird nach jiidischem Vorbilde (S. 203) gegeben; er verbindet 
sich beim Syrer Tatian mit heftiger Invektive gegen griechischen 
Kulturstolz und mit der Behauptung der Ueberlegenheit der Barbaren ’, 
an die ja die Griechen allmahlich auch zu glauben anfingen. Die 
Frage der Religionsfreiheit und die nach dem Rechte des Vorgehens 
gegen die Christen wird erértert, ohne daf die entscheidenden Punkte 
mit juristischer Scharfe erfa8t wiirden?. Die Angriffe der Heiden 
erforderten eine Widerlegung und nétigten zum Eingehen besonders 
auch auf die Stellung zu Staat und Gesellschaft. Die heidnische 
Polemik hat friihzeitig zu literarischen Niederschligen gefiihrt, und 
die Streitschriften gegen das Christentum zeigen einen festen Tra- 
ditionsbestand und eine Kontinuitat, die der Geschichte der Apologien 
vergleichbar ist*. Die scharfe und oft treffende Kritik, die Celsus 
z. B. an der AnstéBigkeit oder Unglaubwiirdigkeit biblischer Ge- 
schichten abt, fiihrt die Apologetik auf ein neues Gebiet und hat 
ihr ernstliche Schwierigkeiten bereitet. Auch hier tritt die Gemein- 
samkeit der Voraussetzungen beider streitenden Parteien wenigstens 
darin hervor, daB Origenes den Wortlaut mancher alttestamentlichen 
Geschichten preisgeben mu und sie nur durch allegorische Deutung 
zu retten weif. Der alte Streit um das Recht solcher Deutung er- 
neuert sich (S. 108). 

So zeigt uns die apologetische Literatur eine im Grundbestande 
ziemlich feste, in allen Einzelheiten fluktuierende, allmahlich sich 
mehrende und erweiternde Masse. Aber auch die besondere Bil- 
dung des einzelnen und das im allgemeinen sich hebende Bildungs- 
niveau fiihrt immer neue Stoffe dem alten Bestande zu, der, wie wir 
z. T. schon sahen, aus mythographischen Handbiichern und den 
Historikern, aus dem doxographischen‘ und biographischen Zweige 
der philosophischen Literatur, aus den philosophischen Debatten und 
Flugschriften der Gegenwart, aus der Kunstgeschichte und den Schrif- 
ten iiber Erfindungen (0. S. 198!) sich bereichern lieB. Ejinzelne 
Punkte, wie der Weissagungsbeweis und die Lehren von den Da- 
monen, von der Auferstehung, vom Gericht finden eine immer ein- 
gehendere Erérterung und zum Teil bald auch Behandlung in Spe- 
zialschriften. Der erfreulichste Teil der apologetischen Schriften ist 


*) Aehnlich ist die Stimmung in den “Opor *AcxAynnw0d, Reitzenstein, Poi- 
mandres 8. 349. *) Gefiilschte christenfreundliche Kaiseredikte werden 
als Waffen gebraucht, s. Geffcken, Nachrichten der Ges. d. Wiss. zu Gottingen, 
Philologisch-hist. Klasse 1904 S. 278 ff. — Ueber Interpolationen des Josephus 
s. Schwartz, Zeitschr. f. neutest. Wiss. [V S. 59. 60. 8) Geffcken S. 240. 
241. 256 ff. 295 ff. *) S. Diels, Doxographi graeci, Berlin 1879. 
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stets die Darstellung der neuen Frémmigkeit und des neuen sitt- 
lichen Lebens; da bringt fast jeder einzelne wertvolle Zeugnisse, er- 
greifende Einzelziige, originelle Wendungen. 

Im ganzen zwang die Position des Kampfes diesen Mannern 
eine Aufgabe auf, die falsch gestellt war und die keine Lésung ge- 
stattete. Sie wollen das Evangelium als die wahre Philosophie der 
Welt annehmbar machen und in die nicht ad&quate Form philo- 
sophischer Lehre umsetzen, seine die Welt negierende Ethik mit 
einer reich entwickelten Kultur ausgleichen1; dabei mute man 
vor den kaiserlichen Adressaten oder dem gebildeten Publikum, an 
das man sich wandte, die Anspriiche der héheren Literaturformen 
befriedigen, um den Beweis der Bildungsfreundlichkeit des Christen- 
tums zu geben; denn darauf hatte man es abgesehen, auch wenn 
man mit der christlichen Einfalt kokettierte. Die so entstandene 
Literatur einer Uebergangszeit tragt in der Diirftigkeit ihrer Theo- 
logie, deren philosophische Orientierung das Wesen des Christen- 
tums nicht zum Ausdruck kommen la8t und sehr wesentliche An- 
schauungen eliminiert oder neutralisiert, in dem oft hilflosen Ringen 
mit der Form, in der Unselbstandigkeit der Gedankenbewegung und 
der oft sklavischen Abhangigkeit von der Tradition, die grobe Mif- 
verstandnisse und Irrtiimer, Widerspriiche und Inkongruenzen mit 
sich bringt, in der Haufung des Stoffes und der Argumente, in der 
tendenziédsen Mache den Charakter zwitterhafter Halbheit an sich. 
Die christliche Literatur wendet sich hier zuerst an ein heidnisches 
Publikum, aber die ersten Schritte auf dem fremden Boden sind 
unsicher und schwankend. Die Altesten Apologieen tragen einen pa- 
piernen Stil an sich. Sie lehnen sich an fremde Formen und an 
fremde Gedanken. Darum schleppen sie so viel veraltetes, ftir die 
aktuellen Kampfe der Gegenwart wertloses und unbrauchbares Ma- 
terial mit sich. Darum geben sie im Grunde so wenig aus fiir das 
Verstindnis der Religiositat ihrer eigenen Zeit, die wir aus ganz an- 
dern Quellen uns lebendig machen miissen. Und doch was hatten 
diese Apologeten uns yon der religidsen Bewegung ihrer Zeit erzihlen 
kénnen, wenn nicht das Bildungsstreben und der Rationalismus 
ihnen das Prunken mit antiquarischem Materiale und das Ignorieren 
des Vordringens der orientalischen Religionen, die in der Apologetik 
erst seit der Mitte des III Jahrh. mehr Beachtung finden, geboten 
hatte! Die Polemik gegen den Fatalismus bildet ein festes Inventar- 
stiick der gréBeren Apologieen”; aber er ist hier eine philosophische 
Lehre, die mit dialektischen Argumenten bekampft wird, die wir 
besser aus der scharfsinnigen Schrift des Peripatetikers Alexander 


1) KE. Schwartz, Hermes XXXVIII S. 92. 2) Geffcken S. 244. 103. 
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yon Aphrodisias (IJ Jahrh. n. Chr.) kennen lernen’. Welche Gewalt 
der Schicksalsglaube in der Religiositat der Zeit besab, 148t uns nur 
der Syrer Tatian eben ahnen, wenn er von dem ungerechten Regi- 
mente der efapnévy, von der Befreiung der Christen von der tyran- 
nischen Planetenherrschaft redet (K. 8 ff. 29). Die Apologetik hat es 
wesentlich abgesehen auf eine Auseinandersetzung mit der antiken 
Bildung. Den wahren Ertrag der griechischen Denk- und Kultur- 
arbeit will sie dem Christentum als neue reiche Gabe darbringen, 
ihn annektieren und umpriigen und sein besseres Besitzrecht an der 
Philosophie behaupten, wie es langst an den heiligen Schriften der 
Juden geltend gemacht war. Die aus dem Osten vordringenden Re- 
ligionen haben sich mit mancherlei Elementen der westlichen Kultur 
verschmolzen; aber das Christentum ist weit tber sie hinausge- 
gangen, indem es den Anspruch, die philosophische Wahrheit als 
seinen ursprtinglichen Besitz mit Beschlag zu belegen, vom helle- 
nistischen Judentum tibernommen und konsequent durchgefihrt hat. 

Wie im Gedankengehalte ein langsames Steigen des Bildungs- 
niveaus, so zeigt die Apologetik in den literarischen Formen die 
wachsende Annaherung an die antiken Muster, die sich auf keinem 
andern Gebiete des christlichen Schrifttums so vollstindig verfolgen 
]aBt. Die Entwickelung bewegt sich freilich nicht durchaus in ge- 
rader Linie, da die Fahigkeit der Gedankenfithrung und die formelle 
Kunst durch die individuelle Bildung stark bedingt ist; an ober- 
flachlichen und in ihrer Bildung zuriickgebliebenen Skribenten, die 
sich ohne jede Selbstandigkeit in alten ausgetretenen Geleisen be- 
wegen, hat es keinem Jahrhundert gefehlt. Aber im ganzen ist ein 
zunehmender Fortschritt von gedankenarmer Abhidngigkeit von der 
Tradition und ungeschickter Entwickelung der Ideen zu freierer Be- 
wegung, individueller Darstellung, Beherrschung der Form zu be- 
obachten. Aristides stellt sich noch ebenso unselbstandig und dirftig 
in den Ideen wie ungeschickt in der Form dar. Die Komposition 
im grofen ist ganz schematisch, die Einfihrungs- und SchluBfor- 
meln der einzelnen Glieder sind von ermiidender Monotonie; an ganz 
unnotigen Wiederholungen fehlt es nicht. Und auch Justin zeigt, 
obgleich er sich schon mit gré8erer Sicherheit und Freiheit auszu- 
sprechen wei, ein starkes Unvermégen, den Stoff iibersichtlich zu 
disponieren, einen Gedanken straff durchzufihren, eine bedenkliche 
Neigung zu Gedankenspriingen, Entgleisungen und Abschweifungen. 
Die Formgebung miflingt oft, weil er den Stoff nicht vollig be- 
herrscht und mit fremdem nicht innerlich verarbeitetem Gedanken- 


") Supplementum Aristotelicum IL 2 S. 164 ff., Berlin 1894. Geffcken 
S. 108. 244. 
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material operiert. Darum stechen die Partien, wo er aus eigener 
Erfahrung und voller Kenntnis von der christlichen Sittlichkeit und 
dem christlichen Gemeinschaftsleben redet, so vorteilhaft von ihrer 
Umgebung ab. Und daf der Dialog mit dem Juden Tryphon, des- 
sen reizvolle Einleitung den Einflu8 antiker Motive! verrat, wenn 
man von der durch die Sache gebotenen Ueberladung mit Bibel- 
zitaten absieht, eine sehr viel gliicklichere Komposition zeigt, liegt 
doch wesentlich daran, daB er hier sich in einer ihm vertrauteren 
Gedankenwelt bewegt. An Ahnlichen Schwachen, der Unklarheit der 
jedem Augenblickseinfall nachgebenden Gedankenfolge, der védllig 
kritiklosen Benutzung tritber Traditionen, dem Prunken mit falsch 
oder halb verstandener Gelehrsamkeit leidet Tatian, und doch zeigt 
der Stil, der mit seiner unruhigen Bewegung und seinen zerrissenen 
kurzen Gliedern, Antithesen und pointierten Wendungen bald an die 
Diatribe, bald an das Raffinement der sophistischen Rhetorik erin- 
nert, starke schriftstellerische Berechnung und die formale Schulung 
der zeitgenéssischen Rhetorik ; er straft die affektierte Verachtung der 
schénen Form, die er geflissentlich hervorhebt, Ltigen; er bemiht 
sich, die Forderungen des Attizismus zu erfillen. Der Brief an 
Diognet zeigt die ganze Eleganz gefalligster, freilich auch an der 
Oberfliche der Probleme sich bewegender Rhetorik. 

Es hat einen eigenen Reiz zu sehen, wie auf diesem Gebiet der 
konventionellen Formen und traditionellen Stoffmassen, welche vielen, 
die besser nicht zur Feder gegriffen hatten, die literarische Produktion 
erleichterten, doch allmahlich sich literarische Persénlichkeiten mit 
individuellerer Haltung erheben. Die tthernommenen Stoffmassen 
werden scharfer gesichtet und innerlich verarbeitet, Unbrauchbares 
wird beiseite gelegt, bessere Quellen werden gesucht, die lose an- 
einander gereihten Gedanken zu strafferer Einheit zusammengefaBt. 
Schon Athenagoras bezeichnet einen Fortschritt. Und kann noch 
Clemens der Fille der andrangenden Anschauungen nicht Herr wer- 
den und seinen Stoff nicht planmafig disponieren, so erhebt er sich 
doch zu einer groBen Gesamtanschauung einer stufenweisen in Chri- 
stus die Héhe erreichenden Offenbarung des géttlichen Logos, und 
in seinem Bilde des Gnostikers (Strom. V VI) gewinnt wirklich das 
hellenistische Ideal des Weisen neues Leben. In Origenes und 
Eusebius erstehen Individualitéten, die trotz mancher Schwachen 
ihrer literarischen Komposition durch das Ma ihres Wissens, die 
Herrschaft iiber die Form, die Sicherheit und das starke BewuBtsein 
ihres religidsen Besitzes den besten Vertretern der zeitgendssischen 
heidnischen Kultur sich durchaus gewachsen, ja tberlegen zeigen. 

‘) Helm 8. 42. 
Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 26 
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Die rémische Apologetik stellt sich von Anfang an, wenigstens 
dem schriftstellerischen Verm6ogen nach, sehr viel erfreulicher dar. 
Der Kampf wird hier weniger um das Wissen als um das Recht 
und die Macht gefiihrt, und das BewuBtsein seiner politischen Trag- 
weite und Bedeutung fiir die Zukunft tritt staérker hervor. An der 
Spitze steht! ein so bedeutender Schriftsteller wie Tertullian mit der 
stiirmischen Leidenschaft und flackernden Unruhe seines Tempera- 
mentes, mit dem Raffinement seiner Dialektik, der bedeutenden 
Fahigkeit, auch aus Uebernommenem durchaus Originelles zu ge- 
stalten, mit neuen Wendungen und Pointen immer neue Wirkungen 
zu erzielen, ein sprachschopferischer Geist, der aus den Tiefen der 
Volkssprache neue Krafte zu ziehen wei8. Er ist durch und durch 
Rhetor und wird der rhetorischen Bildung und wohl auch der Er- 
fahrung des Advokaten seine juristischen Kenntnisse verdanken. In 
der Form einer fingierten Gerichtsrede vor den Statthaltern wider- 
legt er im Apologeticum nach allen Regeln der Kunst die gegen das 
Christentum gerichteten Anklagen. Mit scharfer, oft spitzfindiger 
Dialektik schleudert er die Anschuldigungen gegen die Anklager zu- 
riick; die abstrakte Gedankenarbeit seiner griechischen Vorlaufer setzt 
er, aus seiner Erfahrung und Umgebung frische Farben nehmend, 
in anschauliche Bilder oder in die lebhafte Bewegung fast -dia- 
logischer Erérterung um; mit scharfsinniger Dialektik deckt er die 
inneren Widerspriiche und die Unsicherheit der tiblichen Praxis der 
Christenprozesse auf, tiberschtttet die Richter mit Hohn und Spott 
und triumphiert tiber die wachsenden Erfolge des Christentums, das 
im Grunde mit jeder Verurteilung eines Christen einen neuen Sieg 
erringt. 

Die anmutige Szenerie des Octavius des Minucius Felix, das Ge- 
schick der dialogischen Einkleidung, die Fahigkeit der Charakteri- 
sierung, der in der Apologetik seltene und darum wohltuende Ton 
der Urbanitiét, die Eleganz des die Konzinnitét suchenden Stiles 
zeigen ein bedeutendes Kunstvermégen des in rhetorischer Schule 
und Praxis gereiften Autors. Der ciceronische Dialog ist die vor- 
bildliche Kunstform, und dem Werke De natura deorum ist auch 
der Gegensatz der Hauptsprecher nachgebildet, des die religidse Skep- 
sis mit konseryativer Gesinnung und politischer Wertschitzung der 
vaterlichen Religion verbindenden Gegners des Christentums und 
des sein Bekenntnis wesentlich in die Form der stoischen Theo- 
dizee kleidenden Christen. Es zeugt von Kunstgefithl, daS auch der 
Gegner seinen Standpunkt wirkungsvoll und einnehmend entfaltet. 
Cacilius’ Rede erreicht die Hohe in der Entwickelung des von ech- 


') Die Prioritiit Tertullians vor Minucius hat Heinze endgiiltig erwiesen. 
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tem Patriotismus eingegebenen Gedankens, daB die grofe Vergangen- 
heit Roms und seine glorreiche Geschichte fiir die Macht der ré- 
mischen Religion zeuge und dem guten Birger die Pflicht auflege, 
den alten Glauben treu festzuhalten'), um dann auf die den Christen 
vorgeworfenen Frevel und auf ihren Wahnglauben einzugehen. Oc- 
tavius wirft sich am Schlu8 der Widerlegung mit ganzer Wucht und 
riicksichtsloser Energie auf den Nachweis, daf8 Rom nicht durch 
Frémmigkeit, sondern durch Ungerechtigkeit, Frevel, Bluttat groB 
geworden sei?), um endlich den Widersinn der gegen die Christen 
gerichteten Verleumdungen aus der Héhe des BewuBtseins christlicher 
Sittlichkeit aufzuzeigen. 

Es ist nicht leicht, zu einer unbefangenen Beurteilung der Apolo- 
geten zu gelangen. Von der Ueberschatzung ist man ja gliicklich 
losgekommen und hat sich meist entwohnt, ohne Einschrankung von 
den tiefen Studien und der umfassenden Gelehrsamkeit, von der 
originalen Philosophie und dem Gedankenreichtum der Apologeten 
bewundernd zu reden. Eine treue und unverfalschte Wiedergabe 
des Christenglaubens kann den Mannern nicht zugeschrieben wer- 
den, die ihn in die Formen der griechischen Philosophie fassen, mit 
ihren Ideen bereichern und nach ihren Fragstellungen in der Rich- 
tung der Metaphysik zu erweitern beginnen; was freilich nicht im 
geringsten ausschlieBt, da sie sich mit dem Gemeindeglauben eins 
gewuBt haben. Legt man an sie den Mafstab des Urchristentums 
an, so bezeichnen sie zweifellos eine Verarmung und Entleerung 
des christlichen Geistes, eine Verkttmmerung seiner starksten Mo- 
tive, ein Sinken des religidsen Niveaus, »eine Beraubung durch die 
Philosophie«. Freilich kann diese Herabstimmung des christlichen 
Geisteslebens und die Ermattung seiner urspriinglichen Triebkrafte 
nach den ersten Zeiten seiner originalen Entfaltung mit ihren tiefen 
Erregungen und Spannungen und mit der reichen Entwickelung des 
religidsen Innenlebens fast wie eine Notwendigkeit erscheinen, und 
dies Nachlassen der Krafte ist ja tiberhaupt fiir das nachaposto- 
lische Christentum charakteristisch. In eine neue Welt verpflanzt, 
andern Lebensverhaltnissen und Kulturbedingungen gegentibergestellt, 
in die Sprache und die Vorstellungswelt der griechisch-rémischen 
Menschheit eingehend, vom religiédsen Niveau auf das verstandes- 
maBiger Reflexion tibertragen, muBte der neue Glaube viel von seinem 
urspriinglichen Charakter und von seinem originalen Gehalt einbtiben. 

Die neuen Aufgaben, die mit der Propaganda des Evangeliums 
in der heidnischen Welt gegeben waren, fassen die Apologeten, aufer- 


1) Vel. S. 140 (Varro). 139. ») Karneades ist durch Ciceros Ver- 


mittelung benutzt (Heinze 8. 427). 
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lich betrachtet, im weitesten Sinne. Sie wollen das Fazit der an- 
tiken Kulturentwickelung ziehen, das gesamte geistige Erbe der Ver- 
gangenheit tiberschauen und entscheiden, was das Christentum sich 
zu eigen machen, was es ablehnen soll. Daf sie sich das Ziel so 
hoch zu stecken wagen, hingt damit zusammen, daf sie sich der 
Schwierigkeiten der Aufgabe und des eigenen Unvermogens nicht 
bewuBt sind. Ihre Sachkenntnis ist zu gering, als daB sie des rich- 
terlichen Amtes gerecht walten kénnten. Und ihre Stellung zur an- 
tiken Kultur ist widerspruchsvoll: Auf der einen Seite treibt sie der 
Kampfeseifer, die Gegensitze zu suchen und scharf zu akzentuieren, 
die Schatten geflissentlich hervorzukehren, eine dunkle Folie fir den 
strahlenden Glanz des Christentums zu schaffen und auch schlechte 
Mittel zu dem Zwecke nicht zu verschmahen; auf der andern Seite 
sind ihnen oft die tiefsten Gegensatze (S. 229 ff.) verhallt und ver- 
schleiert, weil sie das Evangelium schon in Vorstellungsformen und 
Begriffe der Zeitbildung aufgenommen und damit verschmolzen haben. 
Sie wollen fiir den neuen Glauben gegen die alte Welt streiten, und 
in Wahrheit setzen sie zum Teil den Kampf geistiger Str6mungen, 
die sich schon in der antiken Welt befehdet haben, nur um einige 
neue Streitpunkte und Kampfmittel bereichert, fort. 

Aber um gerecht zu sein, dirfen wir nicht vergessen, daB die 
Unbefangenheit und Sachlichkeit des Urteils, die der leidenschafts- 
lose Richter aus gré8erem zeitlichen Abstande zu finden vermag, 
von dem in der Hitze des Kampfes und im lebendigen Strome der 
Entwickelung Begriffenen nicht zu erwarten ist. Und die Schwachen 
und Einseitigkeiten der alteren Apologetik werden begreiflich, wenn 
wir sie mit dem Ma8e der Kultur ihrer Zeit messen. Die Apolo- 
geten haben im besten Falle die Durchschnittsbildung ihrer Zeit, 
und diese Zeit hat keine lebenskraftige Kultur und kein tiefes und 
reiches Geistesleben mehr (S. 64 ff.). Das einseitige Streben nach 
formaler Bildung hat den wissenschaftlichen Sinn verktimmern lassen. 
Man bhezieht allgemein sein Wissen aus Kompilationen und dirf- 
tigen Kompendien. Man liest die Klassiker zwar, aber man liest sie 
wesentlich als Stilmuster. Man sucht im Gefiihl der eigenen Schwiiche 
und des Epigonentums seine Ideale in der Vergangenheit und bringt 
es so doch nur zu einer gemachten und kiinstlichen Kultur; es fehlt 
ganz an dem verfeinerten historischen und psychologischen Sinne, 
um die Krafte des friiheren geistigen Lebens verstehen und tiefer 
ergreifen zu kénnen. So wird die nach rickwirts gekehrte, dem 
Leben abgewandte Betrachtung zu einer driickenden Last fir ein 
Geschlecht, das den starksten Glauben an die Autoritaét des Alten hat 
und tberzeugt ist, daB alle geistige Arbeit langst getan, Wissen die 
Summe frither gefundener Wahrheiten, Bildung Aneignung fremder 
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Gedanken ist. Die Apologeten sind nur aus der Bildungssphire ihres 
Zeitalters zu begreifen. Aus ihr erklaren sich zum guten Teil ihre 
Schwachen, die Dirftigkeit ihrer historischen Kenntnisse, die kritik- 
lose Benutzung abgeleiteter Quellen, die archaisierende und anti- 
quarische Richtung, der Eklektizismus, durch dessen triibes Medium 
sie die Geschichte der Philosophie sehen, der Charakter des Un- 
freien und Angelernten, des Fragmentarischen und Unausgeglichenen, 
der ihrer Schriftstellerei anhaftet, die Biicherluft, welche die meisten 
atmen. Es sind Fehler, die sie mit ihrer Zeit teilen, einer Zeit, die 
arm ist an geistiger Produktion und an literarischen Individualitaten. 

Man mu8, um das rechte AugenmaB fiir die Schatzung der Apo- 
logeten zu gewinnen, das Ziel ins Auge fassen, das die von ihnen 
eingeleitete Entwickelung erreicht hat. Sie inaugurieren, den welt- 
geschichtlichen Proze8, in dem das: Evangelium unter dem Einflusse 
der griechischen Philosophie sich umgestaltet zu einer umfassenden 
philosophischen Weltanschauung, die als festgeschlossenes Ganzes 
den Kampf mit dem Hellenismus bestehen und ihn tiberwinden konnte, 
indem es seine besten Krafte und Gedanken sich aneignete. Mag 
man die starke Einbuge spontanen religidsen Lebens, die dieser Pro- 
zeB fir die Individuen bedeutet, bedauern, man mu®8 ihn als eine 
Notwendigkeit begreifen und den Segen, den er durch die Bewahrung 
des Erbes antiker Kultur und der Kontinuitaét des geistigen Lebens 
gebracht hat, anerkennen. In den schwachen Anfaingen der Apolo- 
getik schon wird der nicht nur Verkiirzung und Verkehrung des 
Christentums, sondern zugleich die hoffnungsvollen Keime zu einer 
neuen Entwickelung erkennen, der den Mafstab hernimmt von den 
Hohen, die der Proze8 in Origenes und Augustin erreicht. Man 
mag zweifeln, ob in ihren Systemen heidnische Metaphysik oder 
das Evangelium iiberwiegt, aber man wird sie fiir die Kulturgeschichte 
der Menschheit so wenig missen mégen, wie ihre Rivalen, die Neupla- 
toniker. Die Notwendigkeit und den Gewinn dieser Entwickelung kann 
auch der anerkennen, der unsere Zeit dazu fiir reif halt, den von jeder 
Hellenisierung oder Modernisierung befreiten urchristlichen Gedanken 
und Motiven Verstindnis und Empfanglichkeit entgegenzubringen. 


BEILAGEN 
zu ». 126. 


1. Platte aus Muschelkalkstein, Braunsberg. S. Rubensohn, Ar- 
chivy fir Papyrusforschung V 156. 157: 

Bacthéca. [Itorepatov nat Baucthiccav Bepevinny teobs Lwtijpas “Hiodw- 
00g Oupindyg Eopoyévys awdévtes edxiiy. 

Bemerkenswert ist 20g owzyjo und die Weihung an die Lebenden (so 
scheint es), die der bisherigen Annahme der Konsekration nach dem Tode 
widerspricht. 

2. Inschrift von Rosette (Raschid), dreisprachig (hieroglyphischer 
und demotischer Text neben dem griechischen), vom 27. Marz 196 
v. Chr. (Dittenberger, Orientis graeci inscr. 90): 

Bactrebovtog tod véov! xal maparuBdovtosg thy Baotreiav mape tod ma- 
Teds xvetov Baorrerv? peyaroddbou? tod thy Atyuntoy xataotyoapévou nat 
ta mpd¢ tod | Veods edaeBods, avtimdAWwy Omeptépov, Tob tov Blov tay av- 
Sporwyv emavopdwoavtos, xuptov teraxcvtaetyolowy *, xatamep 6 “Hepatotos 
6 péyac®, Bactdémg xatcdirep 6 “Hoc, | péyas BactAebe tov te &vw xal TOV 
nat yopov’, éxyévov deHv Drronatépwv, ov 6 “Hpasotog edoxinacev’, w 
6 “Hatos ESwxev thy vinyy®, etxdvoc® Cwong tod Ards, vied tod “HAtov!® 


1) Ptolemaios Epiphanes (205—181) war 196 erst 12 Jahre alt. *) Dia- 
dem. Nach Z. 48 sollen 10 solche goldene Diademe mit Schlange die Kénigs- 
tempel krénen. 3) Dasselbe Attribut II Mace 618. 39, vgl. meinen Index 
zu Aristeas unter 6¢é%. Von hier aus fallt auf den jiidischen Gebrauch von 
eyaAy 6Ea, peyarddotos fiir die géttliche Majestaét (Bousset S. 362) neues Licht. 


Tit. 212 émipaveray tig S6EyS tod peyadAov Deod. *) 30jihriges Jubilium, 
das der aigyptische Kénig zur Erinnerung der Wiederkehr seiner Berufung 
zur Thronfolge feiert. 5) Z. 4. 8. 9. 387 der iagyptische Name #92. 


Die agyptische Firbung, die (besonders im Vergleich zum Dekret von 
Canopus vom J. 239/8, Ditt. 56) darin und auch sonst hervortritt, zeugt fiir 
die Zuriickdringung des Hellenismus (vgl. S. 132). — péyag (Z. 19 péyag nat 
péyac) ed¢ ist eine fiir Gétter und Kénige beliebte Bezeichnung; s. Ditt. Or. 
inscr. 176, 4 = 178, 3 Yobyq de peydrAw peyedAw, Strack Dynastie der Ptolemiier 
S. 276. 279 ff. Tit 212, 0. S. 1924. 5) ,Der grofie Konig der oberen und 
unteren Gegenden (der Welt)“ ist Attribut des “Hdtoc. *) In der von 
Ammianus Mare. XVII 4, 18. 23 angefiihrten Inschrift 6v “Hatog mpoéxpivev, vg. 
Rom 829, oben S. 198. 8) Bei Ammian. XVII 4, 22 “Hidtog Sede Seond- 
THs odpavod “Paéoty Bactret SedmWpyprar. to xpatog xat thy xatk& mk&vtwy eEouciay. 
*) If Cor 44 Col 11s 8¢ gouty sixwv tod M209 von Jesus; Clemen, Religionge- 
schichtliche Erkliirung S. 262 f. 10) Ammian 18 Bactrsd¢ ‘Papéotys SHAtov 
mats aimvepiog. G. Thieme, Die Inschriften von Magnesia und das N. T., Gétt. 
1905 S. 25. Dati der Sonnensohn dicht vorher Sohn der Philopatores hief, wird 
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IItorepaten | atwvoBiov!, iyannévov bnd tod OYA2, Stove eveitov ep” lepewg 
‘Aétov tod “Aétov “AheEdvecov xal Dewv Yothowy nal Gedy “Adcho@y nal 
VeOv Hveoyet@v xal dedv Dironatéowy nal || Sod “Empavots Edyapiotou 
. . . Die Priester, die gekommen sind éig Méugrv tH Baotdet mpd¢ thy 
TAVYYUELY THs Mapadtpews tig | Baucrretas trig IItoAcpatov aiwvoBlov, Fyann- 
pévov dnd tod OYA, deod Emeavots, Hdyapiotov, jy napéraBev nap& tod 
mates avTOD, suvaxtévtes év tH ev Mépwer leo tH Féox tadty efmav: | 
emetdy, Bactreds IItoAewatog aiwmveBroc , yyannpevos nd tod DA, debd¢ 
‘Expavigs Koydprotoc, 6 ey Bacrkéwe IHtorepatou nat Bacrdicans “Aparvéne, 
Ve@v Drromatopwy, xata node edepyétyxev thé H feod nat || toc ev adtote 
ovtag nat tobe Ono Thy éxvtod Baorretav taccopévoug ravtac, Ondépywv 
Yeog Ex Deod nal dedg uatdmep “Qos 6 tig “Iotog nat “Oatprog vids, 6 
Erapuvag TH matpl abtod “Oaiper, ta mpd¢ Heodg | edepyetixWs Stanetrevos 
GVATEDELMEY Elg TH fepd apyupinds te xal aitixds TMpOGddoug xa! Samdvac 
TOAAKS Onopenevyxev Evexx tod tiv Atyuntov et eddtav? dyayetv xal td 
ep% xataotionctat tats te Exvtod Suvdpecty repiravOpunnnet m&oatc. . 
Aus der Aufzihlung der weiteren Verdienste hebe ich hervor dpo{w¢ 
GE XA TO Otxatov maowv amévetpev xabdnep “Hopiic 6 pevag nal peyass, 
Z. 26 ev Odtyw Xedvy Ti Te TOA xata& xpatocg ethev nal tobs i 
aoepeto® ma&vtag crepderpev, naddneo Howiic nat “Qoog 6 tig “Iovog xat 
’Osterog vids exstpwoavto tobs év totg adtots | témoLg anootdévTag MpdTEpOV 
Z. 34 xal feoe nat vaodg nal Bwpods tSpboato Td te Mpoccedpeva Emroneviis 
TEOGEtwWoEdMaato * Exwv Peod edepyetinod® ev tolg avijnovaty etg tO | Detov 
CLavoLav’ TECOTUVAAVOWEVoS Te TH THY fepHv TttwWTaTA avaveodto emt Tig 
EavTOD Bactretag we xabyxer avd" My Sedwxaary adtG of deol byleav, vinyy, 
updos? nat tar a&yahd ndvra, | rig Bactretag Srapevoboys adtH nal tots 
TEXVOLS Sis TOV Anavta ypdvov: ayahy twWyy, e6ofev tote tepetior thy xata& 
THY XOPAY teoMy Tavtwv, tT& Oncdoyovta titre ma&vta] | tH atwvoBtm Bact- 
Act IItodspatw, tyannévy Ord tod DIA, tem “Empavet Hdxaptotw, cpotwes 
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gar nicht als Widerspruch empfunden. Nec lee ZO momen CN Ove m1 O: 
Belege fiir die Ewigkeit. als Attribut der Herrscher s. Zeitschr. f. neutest. 
Wiss. V, Ywryjo S. 344. 345, neutest. Parallelen S. 349. 2) Wie Z. 9-37. 
Aehnliche Wendungen bei Ammian,, z. B. 20 6v “Appwv ayang, vgl. I Clem 
59off.: Jesus jyanypévog nate Gottes. *) Heiterer Himmel, tibertragen 
vom gliicklichen Zustande des Staates. Aehnlich wird auch spater die au- 
gustische Friedenszeit gertihmt. 4) Kaum eine andere Tugend wird so 
oft am hellenistischen Herrscher geriihmt wie die giravdpwnia, vgl. Tit. 34 
(o. S. 221) 5) Vgl. S. 257. Ueber die Bedeutung des Hermes s. Reitzen- 
stein Poimandres; Furtwangler, Bonner Jahrb. 108/9 S. 240 ff. 6) So 
werden auch Z. 22 die Aufstindischen von Lykopolis genannt. Der genaue 
Parallelismus der Taten des Gottes und des Herrschers scheint hier wie 6fter 
durch Fiktion von Mythen hergestellt zu sein. 7) Auch dies eine stereotype 
in den rémischen Kaiserinschriften wiederkehrende Wendung, s. Lorie S. 344. 
8) Vel. S. 119 ff. Le 22 25. *) Vgl. Tyrtaios 4, 9 vixny xai xaptoc, Inschriften 
von Pergamon 246, 30f. 
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Bi nal tx thy yovéwy adtod HeOv Drdonatopwy nal tk tHv Tpoyovwy edy 
Evepyet@v ual te | tov De@v “AdeAp@v nal t& thy Dewy Lwrhjowy éemavd- 
Ee peydhwg* otioa 6& tod alwvoBtov Bactréwe IItoAepatov theod ‘Extoa- 
voto Hdyaplotov eixova év éExdotwy leop ev tH Emtpalveotaty tomw,] | ¥] TpOC- 
ovonacdyoetat IItorepatov tod enaptvavtos tH Atyontw', 7 mapeatyfetae 
6 xvuptdtatos eds tod fepod Sid0b¢ attH OTAOV vimntixdv . . . 


zu 8. 147 f. 149 ff. 


3. Athenische Inschrift auf einer Marmorbasis (Ditt. Syll. 346): 

‘O Srpos Teov “Iobdtov Katoupa apyrepéa nal Grxtd[topa tov éa]vtob 
owtipa xal[t evepyétyy]. 

4. Steininschrift aus Ephesos vom J. 48 (Ditt. 347): 

[Epestwy * Bovah nai 6 Sijog xxi al adAa “HAAnvexat] modes at ev 
tH “Acta xatorxodoa xal ta ébvy Tasov “lobAtov Patou vildv Katcapa tov 
doyepéa xal adtoxpdtopa xal to Sebtepov inatov, tov and “Apews xat 
’"Apposettys tedv Empavy nat xowvoy tod avipwrtvov Biov cwtijea. 

Die Zuriickfiihrung des julischen Geschlechtes auf Venus ist bekannt, auf- 
fallend die auf Mars, den rémischen Nationalgott. Sie ist charakteristisch fiir 
die S. 146 gezeichnete Mischung altrémischer Traditionen mit denen des juli- 
schen Hauses. Ueber Inschriften, die Ciaisar als Soter und Euergetes feiern, 
s. H. Heinen (0. S. 142) S. 129°. Nach der Schlacht bei Munda wurde beschlossen, 


eine Statue mit der Aufschrift: Dem unbesiegten Gott César im Quirinustempel 
zu setzen (Heinen S. 1318). 


5. Alexandrinische Inschrift, am SchluB auf das Jahr 33 v. Chr. 
datiert (Dittenberger, Orientis inscr. 195): 

"Avtm@vioy péyav xdpinyntov “Appodtarog mapaartog tt¥ Exutod tedv xa 
EvEpYeTHV . . - 

Der Triumvir Antonius hatte in Alexandrien einen Vergniigungsverein 
auurytopioy gegrtindet (Plut. Ant. 28. 72). — Ueber andere dem Antonius dar- 
gebrachte géttliche Ehren s. Heinen S. 137. 138. 

6. Aus einem mytilendischen Volksbeschluf tiber Ehrungen des 
Augustus (Ditt. Or. inser. 456 Z. 35), aus dem Jahr 27 oder bald 
nachher : 


ov 


ETtthoytanatat O& Tig olxsias peyadoppoabvys 6tt toig odpaviov teteu- 
yaar Gd&yo xual Dewy Onepoyty nat xpdtos Eyovaty oddéxote Sbvatat ouvekt- 
GUdTvar Te nat TH TWX tamervoteox nal tH poet. ef SE tt toOTWY Emrxv- 
Oeotepov Tots petémerta ypdvots ebpetycetat, mpd¢ prydev THY teonotety adtov 
emi TAGOV Suvysopévwy edActherv thy tig mOAcMS TPODULiaY nal eva Betray. 

Man lernt die servile Bereitwilligkeit des Orients zur Zuerkennung jeder 


Art géttlicher Ehren aus dieser Inschrift kennen. Ueber andere iihnliche 
Ehrungen im Osten s. Heinen S. 147 ff. 


7. Aus Hypata (nérdlich vom Oeta), Ditt. Sylloge 354, zwischen 
17—12 v. Chr.: 


‘) Die Inschrift der Statue wird damit angegeben. 
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Adtoxpdtopa Katoapa dedv teod vibv NeBactdv Kvepyétyy nad rode 
viods Pdtov “TobAtov Katowow Aobxtov “lobdtov Katcapa % mortg Vaera. 

8. Dekret des xo.vov der asiatischen Griechenstidte tiber Verle- 
gung des Jahresanfanges auf den Geburtstag des Augustus, den 
23. Sept., und Einfiihrung eines julianischen Kalenderjahres, 9/8 v. 
Chr. Wir haben Reste, auch der lateinischen Fassung, von Exem- 
plaren aus Priene, Apameia, Eumeneia, Dorylaion (Ditt. Or. II 458). 
Z. 1--30 enthalt den Brief des Prokonsuls Paulus Fabius Maximus, 
30—77 den seinen Wunsch erfiillenden BeschluB: 

I... . . mOtepov Foeiwv 7) Mpedtwwtépx gotiv H toO terotétov Katl- 
Gapog Yeve| PAtog Yeon, Vv tH tHv m&vtwy apxH tonv Srxatws av etvar bro- 
AcPourev, nal et ph tH pboet, TH ye yenoium, ef ye oddév ody! Stameimtov 
nal sig atvXes petaPePyxds oXTja avwodwoev? Etépav te ESwxev navel TH 
noo Obi, Votata av Seanévey pdopdv 3, ef wh to xowvov ma&vtwy edtby ype 
emeyevvy0n, Katoap: dd d&v tig Srxatws broAdBor tobto atH+ || dpyhy tod 
Biov xat tig Cwic yeyoveva, 6 gotiv mépag xat Gpog tod petapérAcotat, Ste 
yeyévvytat. xat emel ovdenidic Av dnd Hepa elg te TO xotvdv nal etg td 
tOvov Exaotog opedAog edtvuxeatepug AdBor apopLcs 7) Tig M&ow ‘yevowevng 
sdtuxobs, sxeddv te oupBatver tov adtdv tac év Aola mOAEoww xatpdv efvae 
THs els THY apXHV eloddov, || SyAovote xata tive Detav PodAya citws tT¢ 
TaEEWS TPOTETUTMMLEVNG°, Iva ApopLy yEvorto tis et¢ Tov LePaotov ttyLVI\c, 
xa émedh) SboxoAov prev Eattv tots tocovtorg adtod evepyethuaowy xat loov 
e[bxapta|tety, et pH Tap” Exacta Eemtvoyjoutey tTpOTOV Ttve Tio arelbel we 
natvov,| Hostov 6’ &v dvdownor thy xowyy mao yucoav yevedArov aval yotev, 
lav meooyevyta adtotg nal tla tig Sta thy KpXHY oovy, Coxet por macy 
Tov ToAELTHOV® elvan plav xal thy adthy véav voupyviay thy tod dyotétov 
Katoagocg yevébAtov, exetvy te Ta&vtag els Thy aoxhv EvBatverv, Ftt¢ eotiv 
To evvew xadkavddy OxtwBoiwy .. . 

II "Edo&ev tote ant tH¢ “Actas “HAAyotv, yvmpy tod apxrepemsg “Arod- 
Awviov tod Myvopthov “ACavitou: 

ére[tOh YH) m&vta] Sratabaca tod Blov ijpMv mpdvorm omovdiy stoevev- 
nanevy nat prrotiplay to tedAnotatov’ tH Bim Grexdopycev Evevnapevy TOV 
MeBactév, Sv etc edepyectav dvipwnuwyv exdy || pwoev apetijc, Wonep Tpety 
nol tots ped i[pas curio néubaca] tov mabcovta pév mohepov xoopLt)- 
covta [St mavta, pavels 68] 6 Katoup tas eAridac thy mpodusovtwy — — — 


1) Die Vorstellung findet in der Sakularfeier (S. 144) ihren typischen Aus- 
druck. 2) Vel. Cic. pro Marcello 23, Res gestae divi Augusti c. 8 (Zeit- 
schr. f. neutest. Wiss. V Zwrvjo S. 344). 3) Vel. S. 143. 148. 4) Da- 
mals gebriuchliche Nebenform von «5t@, Parallelen zum Gedanken Yorvjo S. 344. 
5) Ein Walten der Vorsehung hat es gefiigt, dafi} der in Asien tibliche Jahres- 
anfang dem Geburtstage des Augustus nahe lag (der stoische Begriff der xpé- 
yow auch Z. 31). Der lateinische Text redet nur von einem Zufall. 8) Wie 
nachher 9yotétov teAydtatoyv. 7) Vgl. S. 1435 und Nr. 9 Anfang. 


or 


20 


30 
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Gqxev!, od prdvov todg med adtod yeyovd[tas edepyétas Onepia|Adpevoc, 
GAX ods ev toig saopévors Anld[a OmoAtnwv bnepBoAyc], Yogev OF TH xdopm 
tov ot abdtdy edavyedi[wv i yevébAtoc] tod tect, wird die Ausfihrung 
des Vorschlages des Prokonsuls nebst der Auszeichnung des Kranzes 
fiir diesen, Aufstellung des Briefes und des Beschlusses im Tempel 
der Roma und des Augustus zu Pergamon und in den Konvents- 
Hauptstidten beschlossen. 

9. Nr. 894 der Inscriptions in the British Museum, aus Hali- 


karnaB: 

"Emel ¥) aidviog nat addvatos tol mavtds pbotg TO péytotoy ayathov 
mpo¢ OmepBurdovbaus edepyecias avopwnots Exaptoato Katcapa tov LeBaotov 
évevnapévy TH x20? Tudic eddatuove Bl, matépx pév tis éxvtod matpldo¢ 
dea Pops, Ala 5& natpHov zal owtipx tod xorvod thy avipwruwv Yévous, 
od 7) Tpdvorm tas TMa&vtTWV Edyds OVX EmATpwWoE jLovev, GAAA xal Omepfipev: 
stonvebouat pév yap yi nat Daratta, moAeg 6& avboborv edvopin dpovolx 
te vat evetypla, dup te xal popd mavto¢g éottv ayatod, eAnidwyv péev xor- 
otMY Tpds TO pEAAOV, Edduutas SE Etg TO TAPdY THY avOOWTWY EvereTAYS- 
LEvov, ay@owv nal ayatApacty tuotats te xal byvors. . 

Den Titel pater patriae erhielt Augustus 2 v. Chr. Er wird den Griechen 
verstiindlich gemacht als Zeb¢ nautegos. 

10. Augustus offiziellen aigyptischen Titel (sich bertihrend mit 
Beilage 2) gibt nach Lepsius Mommsen R. G. V S. 565 (Gardthausen 
II S. 241): »Der schéne Knabe, lieblich durch Liebenswirdigkeit, 
der Fiirst der Firsten, auserwaihlt von Ptah und Nun, dem Vater 
der Gétter, K6énig von Oberaigypten und Kénig von Unteragypten, 
Herr der beiden Lander, Autokrator, Sohn der Sonne, Herr der Dia- 
deme, Kaisar, ewig lebend, geliebt von Ptah und Isis.« Vgl. auch 
Lietzmann, Der Weltheiland S. 51. 52. 


11. Beschlu®8 aus Assos vom J. 37 n. Chr. auf einer Erztafel 
(Ditt. Syll. 364). Ich drucke nur einen Teil ab: 

.... Emel 4 xat’ edxtv naow dvbpwnorg éAmoteton Tatov Katsapos 
Peppavinod LePactod yyepovia, xatijvyeAtat, oddév 68 pétpov yapas ebpyxev 
G xOoHOC, Maou Gt mots nal nav Ebvog Ext thy tod teod Sdry gomevxev, 
Wg av tod ydfotov avikpwrots al@vog vOv éveot@tos, haben wir beschlos- 
sen, eine Gesandtschaft an den neuen Kaiser zu senden, um ihm 
zu gratulieren und um _ sein Wohlwollen zu bitten. Es folgt der 
Huldigungseid der Assier. 

12. Aus einem Beschlusse der Kyzikener, bald nach dem Regie- 
rungsantritt des Caligula (Ditt. Syll. 365): 


*) Die Worte der Liicke miissen den Sinn gegeben haben, dafi Augustus 
die ahnungsvollen Hoffnungen, die man lingst auf ihn setzte, erfiillt oder iiber- 
troffen habe, vgl. Nr. 9. 
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‘Ems! @-véog “Hit0g! Tettog Katoae MeBaotds Teppavinds ovvavarduebac 
Tats (lors adyats nal tag Gopupdooue ris Yyepoviac FWéAncev Bacrrtjas 2, 
va abtod tb peyahetov tig dbavaciag nal ev tobtw cepvotepov 7%, Bact- 
wv “dv mavu emivo@oww sig edyapratiay tHAtmobtov Heod ebpetv tous dwor- 
Bas ots edypyétyvta py Suvenévwy und er die Sdhne des Kotys wieder 
eingesetzt hat, of G2 tig aPavdéton ydprtog thy apdoviav xaprobpever 
TAUTY THY Torat pelCovec, Str of pv mapd natépwv Stadoxijo Ecyov, citar 
o &% tig Tatov Katoupog xdertog sig suvapylay tyAtxobtwv tedv yeyovacr 
pacrrsts, teddy 6& ydprtes tobtw Srapécovaw avdiepuntvoy Sadoyov, @ 7 
wuxtos HAtog xal (st. ¥j) 1b dpdaptov Ivytiig pbcews, wollen wir die 


ww 


10 


Sohne des Kotys feierlich empfangen und dabei edGuctoa. Ste tig 20 


Latou Katcapog atwviov Stapovijis xal tig tobtTwy cwtyplas . 

. Wie die Séhne des Kotys, hatte Caligula auch andere Fiirsten, z. B. 
Antiochos von Kommagene und den Judenkénig Agrippa, in ihre Herrschaft 
wieder eingesetzt. 


13. Inschriften von Priene, her. von Hiller von Gartringen, Ber- 
Hine 106, Nt, 229): 

Adtoxpatopa Aopitravoy Katcapa LeBaotov [Teppavendy], dedv aviny- 
TOV, ATIGTHY TYG TOAEWS 6 SFo¢ 6 Loryvéewv. 

14. Papyrus aus einem Agyptischen Gau der Thebais, ediert von 
Kornemann, Klio VII 278 ff. Apollo ktindet die Himmelfahrt Trajans 
(er wurde Ende August bis Anfang Sept. 117 konsekriert), Aufforde- 
rung zur Feier, die etwa im Okt. stattgefunden haben wird. Die 
Sprache ist poetisch. 

Gowatt AcvxonmAwt ® Kote Toarav[ ae] cvvavatetrAas xm cot, @ Ofje, odx% 
&yvuatas DotBog fede d&vanta natvov “Adpravoy ayyédAwy, Wt Tavta dobAa [de’] 
apetiy xlat] matpds toxyv deob* - yaulpovtes toryapoty Duovtes tas Eating ava- 
TTMpLEev YErAwor nal pedats tals and uptivys® THE WUXaS a&vevtEs YULLVaclwWV TE 
Ghetupact, OY Td&vtwy Xopnyov to mMpd¢ Tov xUptov edoeBec tod otpatyyod ° 

15. Formalien des Briefes 
zu S. 342—381, vgl. S. 313. 31414. 332. 344. 364°. 382°. 

Im Folgenden zitiere ich éfter: Mitteis-Wilcken, Grundziige und Chresto- 
mathie der Papyruskunde, 2 Bde in je 2 Hialften, Lpz. 1912. — Epistulae pri- 
vatae graecae quae in papyris aetatis Lagidarum servantur? ed. St. Witkowski, 
Lpz. 1911 (Die Briefe liegen also alle vor der Kaiserzeit). — Griechische Pa- 


pyri? von H. Lietzmann (= Kleine Texte Nr.14), Bonn 1910. — G. A. Gerhard, 
Untersuchungen zur Gesch. des griechischen Briefes, Philol. LXIV 27—65. 


1) Vgl. Ditt. Nr. 376, den Beschlufi der Akriphienser von J. 67, dem Nero 
einen Altar mit der Aufschrift Avi "HAcvdepin Népwv: cig aidva zu weihen. Z. 33 
wird dort von ihm gesagt véog “Hatog émAdphag tote “HAAyatv mpostoypévos (= mpo- 
nonpévos) edepyetety viv “HAAdéa. Anthologia Palatina IX 178. 2) sy, INGE fe 
Anm. 6, 3) Ueber das Bild der Wagenfahrt S. 170*. 149. *) ~hyy entspricht 
der Fortuna (des Traian). 5) Brunnen mit Wein sollen beim Feste 
fliefen. 6) Was alles uns geschenkt hat des Gauverwalters Pietét gegen 


den Herrn (Hadrian). 


or 
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Die Aufenseite des antiken Briefes pflegte den Namen des 
Adressaten, dem mitunter auch der Bestimmungsort zugefiigt wurde, 
im Dativ zu tragen. Oefter wird der Absender (mit nape oder a6) 
beigefiigt’. Der normale Eingang des antiken Briefes enthalt 1. die 
Person des Schreibers im Nom., 2. die des Adressaten im Dativ, 3. den 
GruB yaipety (namlich 2éyet). Was wir an den SchluB setzen, ist also 
bereits ins Priskript aufgenommen, der Name des Schreibers und 
der Gru8. Den Schlu8 bildet der Wunsch éggwoo (edtbyxe:, epp@odrat 
ce edyouot). Das yateerv am Anfang hat Jac und der fingierte Brief 
Act 2326; aber in beiden Fallen fehlt der SchluBgruB, wie auch sonst 
éfter in antiken Briefen. Der Brief Act 1523 hat am Anfang o a7z- 


otoko. . . . . yatpery und 1529 2¢9wote am SchluB (0. S. 332) ?. 
Die oe Teile des Praskriptes kénnen mannigfach variiert wer- 
den: 1. 2. Beide oder eine der Personen werden, besonders wenn 


sie nies Wiirde haben, genauer charakterisiert; s. z. B. Berliner 
Griech. Urkunden Nr. 2 (wo das Formular der Eingabe, nicht des 
Briefes, zugrunde liegt): “AnoAdopdv. tH ual Lapanoppnav: otp(atyyo) 
"Apor(vottov) “Hp(anAciSov) pepidog mapx “Epredtog Tatatog and xwyns 
Noxvoratov Nisov, I Esra 67 Aristeas § 35 Wendl. Baatrebe Itodepatog 
"Hdeatcom aoyrepet yatperv xat éppWodat, vgl. § 41. So betont Paulus 
in dem stark erweiterten Praskript wiederholt seine Apostelwirde, 
zum Teil mit Riicksicht auf die Angriffe der Gegner (S. 345), und 
setzt auch zu den Adressaten * besondere christliche Attribute hinzu. 
3. Der Gruf8 wird schon in antiken Briefen gelegentlich variiert: 
ToAAa xalperv Nr. 62 Witkowski, wAeiota yaipev Nr. 70. 72 Witk. 4, 
yatoetv xal eopmoda Nr. 60. 61. 63. 64 Witk. (Aristeas § 35), Xatperv 
nat Eppmpéevy St& Tmavtde edypepetv Nr. 57 vgl. 66 Witk., Sytatvety Sfter. 
Fir platonisch galt der GruB ed modttev, s. J. eee Lukian und 
die Kyniker, Berlin 1879 S. 3. 88 und die Einginge der platonischen 
Briefe HI VIII. Einer der fingierten Kynikerbriefe hebt sarkastisch 


mit cfnm tev an®. — II Esra 417 57 lautet (nach dem _hebrdischen 
cov’, s. Lietzmann zu Rom 11) der Briefgruf <igivy, Daniel 39s elptjyy 
Spiv TAndovdety, vgl. Il Makk. 11 elohvny a&yadyjv. — Die schon vor- 


1) Gerhard S. 58. Ueber das Siegel s. S. 360 f. und auch Th. Birt, Die Buch- 
rolle in der Kunst, Lpz. 1907 S. 9. 86. 243. *) Ebenso in den Briefen 
Makk. II 11 yaipery Lio yaipery xat Sytaiverv, in den Briefen bei Eupolemos (0. 
S. 198, Freudenthal S. 226 f.) yaipew. Barnabas beginnt eigenartig mit der An- 
rede yaigete, vgl. den Kinladungsbrief (III/IV Jahrh. nach Chr.) bei Mitteis- 
Wilcken I 2 S. 569 Nr. 488 yaigorc, xveia pov [ ] map& Ietocetoroc. 3) Rom 
Phil gerichtet an die &y1o, vgl. Eph Col; I II Cor I Il Thess 77 sunanale 
on Cor Zusatz ody totg &yiowg xth. dhnlich I Cor), Gal taitc S éxxdAnatare tig Tadating. 

) Dasselbe findet sich in fast allen Briefen des Ignatius, mit christlichen Zu- 
ee wie z. B. Ad Ephesios: xietatx év “Iqs0 Xproth xat av Giwidiway yas yatoery. 
5) Anderes bei Gerhard S. 39. 
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handene Freiheit hat Paulus benutzt, um in die bisherige Form 
einen reichen christlichen Inhalt zu gieBen. Die Grundform, an die 
sich die Variationen anschliefen, steht ihm fest: xégt¢ bpiv xa! elpyjvy. 
Er bildet damit die hebraische GruBformel nach, neu ist aber im 
GruBe der Begriff xxe1¢. Das paulinische Schema ist fiir die meisten 
andern Briefe maBgebend. Mit Daniel 308 elpfvy opiv mdydovoety, 
wird es I II Petr I Clem kombiniert: ydgr¢ bpiv xat elpivy mAyPuvdety. 
Tit hat das paulinische yap xat etpyjvyn, LI] Tim xderg edeoc eiotyy, 
II Johs bildet der Gru8 einen selbstandigen Satz gota: p28" Hwy xderc 
EXeo¢ etoyvy +, Jud ereog viv xal elonvy nal dyann mAyduveety, Poly- 
karp édeog Ouiv xat etefvy mAyduvdein. Es ist méglich, daB éAco¢g xa! 
etpyvy, das altere Vorbild far Paulus’ yéptc xal eloyjvy ist, s. J. Weib 
zu I Cor 13s (Gal 616 etpivy én’ adtods xat gdeos). — Apoc 14 im Brief- 
praskript paulinisch ydéprg vuiv xal eloyjvy. Aber die sieben Send- 
schreiben beginnen mit einer bewuBt feierlichen und archaischen 
Form tédée deve: (vgl. S. 382%. 3847). So beginnen im A. T. die 
Propheten als Boten Gottes, und so heift es noch Act 2111 in der 
Weissagung des Agabus: ta&de Eyer tO avedua tO dytov. Das tae 
(oder wée s. Thuk. I 129) Aéyer gilt schon im Altertum als cha- 
rakteristisch fiir die Erlasse der Perserkénige. So beginnt der in 
Briefform gekleidete ErlaB des Dareios an Gadatas: BastAebs BactAéwy 
Aapetog 6 Yotaornem Dadata dovbrAw taéde Aéyer. Andere, auch biblische 
(Paral. II 3623 I Esra 23 Esther 313) Beispiele bei Gerhard S. 53 ff. 
60 ff. und in Dittenbergers Anm.*. Ergétzlich nachgebildet wird das 
von Agrippa II (Dittenberger, Orientis inscript. 424). 

Nach dem Praskripte beginnt Paulus oft mit der Danksagung 
gegen Gott fiir Blite und Wachstum der Gemeinde: Rom 1s zeétov 
pev e0XaEtGTH tH Ve pou] Cor ls evxapraot@ tH dew navtote epi 
opnav (Gal mit Absicht anders)‘. Phil 13 verbindet sich mit der Dank- 
sagung die Versicherung bestaéndiger Fiirbitte: es ,aprtot@® tH dem 
pov én méoy tH pvele Ouwy, mavtoTe Ev Nd&oy Setjoer pou bnEp TaVTWY 
Oua@y pet& yaods thy Céyorv motovwevoc, Ahnlich I Thess (Col) und auch 
Philem. Auch hier beobachten wir in der Wiederkehr von evyaetst@ °, 
maévtote und andern Worten desselben Stammes, pveia eine gewisse 


1) Til Joh fehlt wie auch 6fter in antiken Briefen (Gerhard S. 34) das 
GruSwort ganz. I Joh (wo man 14 einen Anklang an das xaige.v finden kann) 
und Hebr fehlt das Priaskript ganz, s. S. 312 f. 372. 2) Ausgaben von O. 
Kern, Inschriften von Magnesia Nr. 115, Dittenberger Sylloge Nr. 2, Wilamo- 
witz Lesebuch X 4. 3) Vel. auch H. Diels, Hermes XXII 436. 4) I Cor 13 
ebhoyytog 6 ted¢ xtA., Ahnlich Eph 13 eddoyytd¢ 6 Vedg . .. . 6 sbdoyijaug pag ev 
naon edhoyia I Petr1s. So beginnt auch ein Brief bei Eupolemos (S. 227 Freu- 
denthal, vgl. Hatch-Redpath, Concordance to the LXX), und eine jiidische Wid- 
mung (Ditt. Orientis inser. 74) fangt an dod edioyia. 5) Verblafit Il Thess 


evyaprotety opetAopsy. 
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Festigkeit der Formen. Sie sind benutzt H Tim 13 vgl. S. 364°. Und 
auch hier ist eine gewisse Anlehnung an schon vorhandene Formen 
des antiken Briefes nicht zu verkennen: Nr. 1 Lietzmann edxagtoT@ 
tH xvpin Nepém: Mitteis-Wilcken I 2 S. 123 Nr. 94 evxaprotodpev ma- 
[or totg Bots mept tH¢ Oyrelag cov] dt... Nr. 35 Witk. én pev TH EepO- 
oat ce ebbéwg toig Peotg cD Ya OLatovY, Ahnlich 36, in anderer Form 
18 ydprg tots Heots moAAY, ef Sytatvers 19 eq TAeloty XXpr¢?. Und das 
Gebet wird erwabnt: Nr. 35 Witk. < égpemuév taAAw nate ROyov 
dravtg, ein av dog totg Heots edyouévy GrateAW@> xal abty 3 dylavov xat 
to Tatdlov xat of av olum mdvteg cob Sta MavtToc pt velay ToLov- 
uevot (vgl. Philem mévtote pvetav cov motobpevos® én tov 
mposevxHv pou Romio.10 I Thess12 Ephiis II Tim 13). Nr. 8 
Lietzmann &:& navtd¢ edyopat ce bytévery 9 med navtde (vgl. Rom 1s) 
edyouat os dyratvetv. to mpCoxbvYLd cov TOW Tapa THoL totg Deol 2 tO 
TPOSXBYY Le cov TAM xaW’ aindotyy Yratoav nape tH xvoity Lepamerder 
(dasselbe in korrekter Orthographie bei Mitteis-Wilcken S. 133 Nr. 
100 vgl. S. 37 Nr. 21). Das Gebet um Gesundheit kehrt, freilich 
zugleich vergeistigt, noch wieder III Joh 12 zeo! ravtwy ebyouat ce 
edodotatat xat byratverv, xadd¢ edododtat cov 7 buxy. — In demselben 
Briefe wird die feste Form, mit der ein Wunsch oder der Zweck 
des Schreibens im antiken Briefe eingefihrt zu werden pflegt, 16 
beobachtet (vgl. S. 3141. 3327): xaA@¢ mottos nponéudbes, abhnlich 


Act 1529 & wy Gratyoobvtes eautods ed moxEete. Vel. Mitteis-Wilcken I 2 
8S. °29 Nr. 17 xard¢ obv movhoerg . . . Sndwoag S. 81 Nr. 57. Nr. 35 
Ul 


Witk. xar@¢ nowjoeg . . . . mapayevouevos und gleich darauf das im 
selben Sinne auch sonst gebrauchte (s. Nr. 54) yagi? 6 xalb tod 
owpatos Eripedopevos 4. Dasselbe xad@¢ nottjostg 55 (16) und vulgar mit 
Inf. konstruiert Nr, 49 (50) 54. Aristeas § 46 (Brief) xaAW¢ mottjoers 
mpootacas, vgl. § 40. II] Makk 1126 2d ody rotons Stamenbdwevos, s. 
R. Laqueur, Krit. Untersuch. zum II Makk StraBburg 1904 S. 49; 
Brinkmann, Rhein. Mus. LXIV 314. 317; Ditt. Syll. 356,36. 927,44. 

An den Schluf des Briefes setzt Paulus mancherlei persénliche 
Bemerkungen, zuletzt die GriiBe, I Cor 1619 mit donéQovtax eingeleitet 
die Grife der Gemeinden Asiens, dann die Aquilas und Priscillas 
nebst ihrer Hausgemeinde, endlich die aller Briider; darauf 16 20 

) I Cor 816 yaéprg 387 Ve... Das hat nichts zu tun mit der ydépr¢ des 
paulinischen Grufes. *) Ueber diese beliebte Periphrase s. z. B. Witkowski 
S. 140, die Indices der Inschriften von Magnesia und Priene und Schiff, Alexan- 
drinische Dipinti I, Lpz. 1905 S, 39. *) S. Mitteis-Wilcken, Grundziige 
der Papyruskunde I 1S, 122 f. — Es folgt Nr. 2 eine auch in den christlichen 
Briefen (z. B. Phil 112) gebrauchte Wendung des antiken Briefes: yewweoxery out 
(= 92) HéAm, ebenso Nr. 8. Josephus Alt. XIV 233 (Brief): Bobroma: Sue eldévan, 
Hyde ov HEAW Gpovtica Ditt. Syll. 384,3 Spag eidévor Bovrdueda. *) In dem- 
selben Sinne wird Nr. 25 Witk. esyaprotyjaere gebraucht. 
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Zonécusve ahdthoug év Hrrjatt &yim und die Bemerkung, da’ er den 
GruB mit eigener Hand geschrieben habe !, wahrend er sonst diktierte. 
Rom 16 beginnt mit einer Empfehlung der Phoibe 2, die Ueberbrin- 
gerin des Briefes zu sein scheint, dann folgt von 163 dondéouc%e an 
eine besonders lange Reihe spezieller GriiBe an einzelne Personen, 
nach einem paranetischen Zwischensttick endlich 162: folgen Griige 
aus Paulus’ Umgebung. In anderen Fallen ist der GruBteil kurz, z. 
B. Phil. — Aus antiken Briefen fihre ich zum Vergleich an: Mit- 
teis-Wilcken I 2 S. 149, Nr. 119 (= Lietzmann Nr. 14) donaca: moAde 
tov ‘yAuxbtatoy ddeApoy “Aproxpatinva xal Oeavodv xal Ogwva nat Aro- 
yevyy nat “Hrrddwpov. mode oudig ma&vrag dondtetar ‘Teountarva nat 7 
Duyatye Toevijorc, andere Beispiele S. 556 Nr. 480 (= Lietzmann 
Nr. 1), Lietzm. Nr. 4. 7. 8. 9 Witk. 69. Mitteis-Wilcken S. 155 
Nr. 127 (Brief des Presbyters Psenosiris, Anf. IV Jahrh.) folgt auf 
den GruB év xvpiw yatpev sofort: mpd tOv GAwy TmOAAe ce cona&Copar 
nal tods Tapa col mavtas adedoods év eq yevihoxerv oc HEAw (s.0.S. 414°). 
— Analogien zu den GriiBen der Paulusbriefe bieten I] Tim Tit Hebr 
I Petr. Hier ist tiberall literarische Anlehnung an Paulus wahr- 
scheinlich. Aber die GriiSe am Schlu8 von II III Joh kénnen durch- 
aus als die wirklicher Briefe verstanden werden °*). 

Jeder paulinische Brief wird abgeschlossen durch einen kurzen 
Segenswunsch: 7 xépt¢ tod xveiov “Iyood ped’ Sumy, im einzelnen man- 
nigfach erweitert. Col I I] Tim ganz kurz 7 yaor1¢ ped? buoy, aus- 
gestaltet Eph; Tit Hebr 7% ydprg peta navtwy oumy (vgl. Apoc 22 21). 
I Joh Jac hat keine Schlub-yéec, statt deren hat I Petr Friedens- 
wunsch, Jud II Petr Doxologie. II III Joh, die wirklichen Briefe, 
sind auch hier von Paulus unabhangig. Der donacpd¢ )bildet 
hier die letzten Worte, ihm geht aber III Joh etoeyvy oot voran. 
Ignatius hat die y%e.¢ am Schlusse nicht, aber gelegentlich gpewate 
éy yaott. teod. — Ueberall, wo Paulus an den Schlu8 GriBe stellt, 


) Vgl. S. 361. Rom 1622 griifit Tertios besonders als Schreiber des Briefes. 
Philem 19 éy@ Madiog zypuba <7 en yerpt bezieht sich wohl auf den ganzen 
Brief. Das eigenhindige Schreiben ist hier auch ein Zeichen der Zartheit des 
Empfindens. Cicero diktierte in der Regel seine Briefe und setzt das auch bei 
andern voraus (H. Peter, Der Brief in der rémischen Lit., Abh. Siichs. Ges. der 
Wiss. XX 1901 S. 32). Das Diktieren war hiaufiger als eigenhandiges Schreiben, 
so hiufig, dafi dictare die Bedeutung schreiben angenommen hat (Norden 
S. 954 ff.). Auch I Petr will diktiert sein (612). 2) ovvlotyw. 6& Sty Dolpry. 
Nach II Cor 81 ist Paulus der terminus technicus cuotatixy ématoA7| , Empfehlungs- 
brief“ bekannt (Cic. Ad fam. V 5,1 Jitterae commendaticiae), Ueber die Theorie 
dieser Briefgattung s. Demetrii et Libanii Tiza..... ed. Weichert, Lpz. 1910 
p. 3. 16, 2. 21, 12 und Brinkmann, Rhein. Mus. LXIV 313. Beispiele bei Lietz- 
mann Nr. 3, Witk. Nr. 34; s. auch Lietzmann zu II Cor 31 und Deifimann, Licht 
vom Osten S. 112 f. 133. 8) Zu IIL Joh dondfov tog gidovg xar’ 
éyvopa eine Parallele bei Deifimann, Bibelstudien S. 216. 
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folgt der Segenswunsch den GriifSen nach?: I II Cor Phil Col I Thess 
Philem, ebenso II Tim Tit Hebr. Phil konkurriert die Doxologie 
mit dem Segenswunsch. Hier hat Paulus die Folge: Doxologie, 
_ donaopol, yaépets. Ebenso folgen sich II Tim Doxologie, GriBe, Segens- 
wunsch. Davon scheint Rom abzuweichen; aber die hier am Schlufb 
iiberlieferte Doxologie ist sicher interpoliert und hat dann auch die 
Stellung der yépts, die urspriinglich hinter 1623 ihren normalen 
Platz hatte, ins Schwanken gebracht (S. 351°). Dagegen Jud steht 
eine ausgefiihrte und II Petr eine kurze Doxologie wirklich am 
SchluB. 

Abgesehen von Rom 125 95 II Cor 11:1 (beidemal evAcy7t0; ge- 
braucht, o. S. 413*), wo sich die Doxologie einzelnen Worten ge- 
legentlich anschlieBt (s. Lietzmann zu den Stellen), gebraucht sie 
Paulus Rom 1136 zum AbschluB eines Briefteiles, Phil. 420 zum Ab- 
schlu& des letzten Teiles (s. 0.), Gal 15 zur Abrundung des Pra- 
skriptes. Ebenso wird die Doxologie als Einschnitt angewendet ° 
Eph 320. 21 I Tim 117 616 II Tim 41s* I Petr 411.* 511 Hebr 13 21*, 
I Clem 6fter. Neben die paulinische 66€a tritt dabei I Tim 117 
tytn) 8, I Petr 411 xpdtoc, I Tim 616 steht ty xat xpatog statt dota, 
I Petr 511 nur td xgatoc, I Clem 2012 7 GoGa xal H peyadkwodvy 64 
66ba nat peyadwobvy, xpatos, tyr) (Ahnlich 65. Jud 25 66% peyadwobvy 
upatog xat efovata) vgl. die Interpolation Mt 6134, Apoc 1le* 4 66%a 
nat to upatog ($9 xal Gtav Gwoovety Ta Iypia dotav xal thy nal edyapro- 
tay tH eG vgl. 411 197) 513* 7 evdoyta (S. 4134) xal H tH nak 7 60a 
xat to xpatoc, noch reicher ausgestaltet 712 vgl. 1210 °. 

Die Adresse der paulinischen Briefe brauchte nicht so genau und 
ausftihrlich zu sein wie die unserer Briefe. Denn Paulus bedient 
sich zur Bestellung seiner Briefe besonderer Boten, die gewiB auch 
Weisungen erhalten haben, die Wirkung des Schreibens durch das 
lebendige Wort zu unterstiitzen. So besorgt II Cor nach 8.16 ff. 
Titus, Phil Epaphroditos, der den Adressaten 2 25—30 empfohlen wird, 
Col nach 47 (und zugleich Eph nach 621) Tychikos, dem nach 
Col 49 zugleich der entlaufene Sklave Onesimos (nebst dem Empfeh- 
lungsbriefe an Philemon) mitgegeben wird. Die kurzen Adressen, 
wie sie uns tberliefert sind, konnten also vollstindig geniigen. Aber 
es ist wahrscheinlich, daf die Adressen erst bei der Sammlung der 
Briefe nach den Priskripten als Ueberschriften formuliert sind. Es 


1) Corssen, Z. fiir neutest. Wiss. X 11f. *) Die mit Stern bezeich- 
neten Doxologien gehen auf Christus, ebenso II Petr 31s, vielleicht I Clem 20 
*) Rom 27.10 wird den beim géttlichen Gericht Gerechtfertigten 2d, t%, 
sipyjvy verheifien (vgl. I Petr 17.) — Zu 86&% und xpdtog vgl. Beilage 2 S. 406 ff. 
*) Apostellehre 82 und dazu Harnack, Texte und Unt. II 1 S. 26. 5) 4 ow- 
typla xat % Shvaptg xtA. vgl. Orientis inscr. 625, 4 cwrypiang nai xpatove. 
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gab zwar eine rémische Reichspost '!, aber nur angesehene Personen 
konnten die kaiserlichen ¢abellarii benutzen oder erlangten fir ihre 
Privatkuriere ein Postdiplom, das diesen die schnelle (etwa 150 Mi- 
lien den Tag) Beférderung durch die Staatspost ermdglichte. Die 
Privaten waren fir die Beférderung ihrer Briefschaften auf eigene 
Boten oder auf Gelegenheit angewiesen. 


(Zusatz zu Beilage 15. Erst nach Abschlu8 des Druckes wird 
mir zuganglich F. Ziemann, De epistularum graecarum formulis 
sollemnibus, Diss. philol. Halenses XVIII 4, 1911. Seiner reichen 
Sammlungen wegen hebe ich die auch von ihm behandelten wich- 
tigsten Punkte hervor: S. 254 ff. die Stellung der Namen des Ab- 
senders und des Empfangers im Praskript, 266 f. die Briefe II Makk., 
276 ff. Aufschrift (und Siegel), 284 ff. Auslassung des xatpev, 290 ff. 
317 ff. iber Variationen des yatpev, 295 f. xaipe und yxalpors statt des 
Inf., 313 ff. 334 ff. Schlu8formel, 320 ff. sdyoua und edxapiot® am 
Anfange, 326 ff. Gri8e, 362 ff. eigenhandige Unterschrift). 


)) Hirschfeld, Kaiserliche Verwaltungsbeamte? S. 190 ff.; Mitteis-Wilk- 
ken I 1 S. 372 ff., Friedlinder, Sittengesch. IT 19 ff. 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen Test. I, 2, 3. 27] 


BILDERANHANG 


von HANS LIETZMANN 


Die im folgenden gegebene Auswahl von Bildern soll einem analogen 
Zwecke dienen wie die Inschriftenbeilagen: aus dem reichen Material, das dem 
philologischen Fachmann zur Hand zu sein pflegt oder jederzeit bequem er- 
reichbar ist, sollen dem nicht in so gliicklicher Lage befindlichen Leser wenig- 
stens einige wenige Proben geboten werden, die zur Illustration der vorn im 
Text gegebenen Darstellung dienen kénnen. Von manchem, das bisher nur kurz 
beriihrt worden ist, werden die Abbildungen, mit einigen Worten der Erlau- 
terung versehen, eine klare Anschauung schaffen, die gerade in religionsge- 
schichtlichen Dingen von besonders hobem Wert ist. — Herr Geheimrat 
LorscHCKE-Bonn hat bei der ersten Auflage die grofie Freundlichkeit gehabt, 
alle bei der Erklirung der Bilder in Betracht kommenden Fragen mit mir 
durchzusprechen, ihm verdanke ich’s si guid boni inerit. 


TAFEL I Auf der Héhe der Velia, welche die Niederung des 
rémischen Forums von dem Colosseumsplatze trennt, erhebt sich 
tiber der Triumphalstrafe der sacra via noch heute der Bogen des 
Titus ', das Denkmal der im Jahre 70 erfolgten Zerst6rung des jiidi- 
schen Nationalstaates und seines Heiligtums, des Tempels zu Jeru- 
salem. Das Relief auf der Innenseite des nérdlichen Bogensockels 
zeigt die Krénung des auf der Quadriga fahrenden siegreichen Titus 
durch die Victoria, die entsprechende Stelle der Siidseite bildet die 
wichtigste Szene aus dem Triumphzug ab: wir erblicken rechts den 
Titusbogen selbst, den der Feldherr mit seinem glanzenden Gefolge 
bereits passiert hat. Nun nahen sich die Hauptstiicke der Beute, 
auf den Schultern der lorbeergeschmiickten, nur mit leichter Tunika 
bekleideten Soldaten ruhend, dazwischen schreiten gesenkten Haup- 
tes gefangene Juden. Vor jeder Gruppe wird auf hoher Stange eine 
Tafel getragen, welche dem zuschauenden Volke die Bedeutung des 
folgenden Schaustiickes meldet. Zuerst kommt der Tisch fir die 
Schaubrote (Ex 252330), auf dessen Platte ein Opfergefai8 steht; 


') A. Philippi, Rém, Triumphalreliefe (= Abh. d. siichs. Ges. d. Wiss. phil. 
hist. Cl. VI) S. 252. 
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uber die Stege, welche seine Beine paarweise verbinden, sind im 
Kreuz die zwei silbernen Posaunen gelegt (Num 10 1—10), deren Schall 
das Opfer zu begleiten pflegte. Es folgt der siebenarmige Leuchter 
(Ex 2531-40) aus getriebenem Golde, der gleich dem Schaubrottisch 
im Vorraum des Allerheiligsten seinen Platz hatte. Eine neue Tafel 
dahinter kiindet ein weiteres Beutestiick an, das auf dem Relief 
keinen Platz mehr gefunden hat. 

TAFEL II bietet zwei Darstellungen, die nach hellenistischen 
Vorbildern geschaffen und fir zwei hellenistische Kulturzentren be- 
sonders charakteristisch sind. 1 Die Schutzgéttin von Antiochia 
(Vatikan) ist keine andere als die Géttermutter Kybele selbst: das 
Diadem der Mauerkrone macht sie kenntlich (vgl. Tafel VII 2). 
Ihre Wohnung sind die Berghéhen des Silpios, die sich hinter Antio- 
chia erheben: darum erblicken wir sie hier auf einem Felsen sitzend. 
Wahrend die Rechte ein Aehrenbiindel erhebt, schweift ihr Auge 
hinaus in die weite Ebene, die sie mit diesen Friichten des Feldes 
reich zu segnen gedenkt. Ihren Fuf setzt sie dem unwillig sich 
aufbaumenden Orontes auf die Schulter, dessen wilde Fluten Stadt 
und Land so oft mit Verwiistung bedrohen. 

2 In ldssiger Ruhe hat sich der Vater Nil (Vatikan)' behaglich 
gelagert, ein Riese von machtigem aber nicht plumpem Koérperbau, 
das ernste Antlitz umrahmt von Bart und Haupthaar, dessen reiche 
Fille sich in gewellte Strahnen gliedert, leise vom Wind bewegten 
Wogen vergleichbar. Aber um den gewaltigen Mann tummelt sich 
das fréhliche Leben eines echt alexandrinischen Idylls. Sechzehn 
der kleinen »Putten«, welche die hellenistische Kunst geschaffen hat, 
und die seitdem bis zum heutigen Tage zu den unentbehrlichen 
Requisiten der bildenden Kunst wie der Poesie gehéren, umspielen 
den Vater: die heiligen Tiere, Krokodil und Ichneumon, mtissen mit- 
tun, auf die Getreide spendende Rechte klettern zwei Buirschchen, 
und eins greift dem Alten in die Locken und winkt dem Bruder, 
ihm nachzusteigen. Am héchsten ist das Kerlchen geklettert, das 
sich stolz oben im Fillhorn umblickt, wahrend seine Kameraden 
tiber das Ende des Hornes und den Riicken des traumenden Sphinx 
lustig hinabrutschen. Selten ist eine so niichterne Tatsache wie die, 
daB der Nil alljahrlich sechzehn Ellen steigt, so anmutig ausgedrickt 
worden. 

TAFEL IIL? Das realistische Streben der hellenistischen Kunst 
nach sorgfaltigster Schilderung des Alltagslebens und die feine Beob- 


1) Vgl. Amelung, Skulpt..d. Vatik. Museums I 124 ff. *) Samtliche 
Abbildungen dieser Tafel sind nach Terrakotten des Berliner Antiquariums 
hergestellt: ich bin R. Zahn nicht nur fiir die Reproduktionserlaubnis, sondern 
auch fiir eingehende Auskunft tiber die einzelnen Stiicke zu Dank verpflichtet. 

27 * 
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achtung des Charakteristischen, wie. es besonders in der neueren Ko- 
modie zu Tage tritt (vgl. S. 50f.), hat gleichzeitig zur Schaffung 
typischer Charakterrollen gefiihrt, denen die bildende Kunst die ent- 
sprechenden Masken und Kostime verlieh!: die Kleinkunst hat sich 
daran erfreut, die lustigen Figuren der Bihne treulich nachzugestalten. 
Nr. 1 stellt die nach seinem Erfinder Lykomedes benannte Figur * 
des alten Wichtigtuers vor: mit langem Bart und wolligem Haar, die 
linke Augenbraue hochgezogen, wie es der Maskenkatalog des Pollux 
vorschreibt, tritt der ‘Vielgeschaftige’ auf, diesmal als ‘Landwehr- 
mann’ mit dem spitzen Reisehut, iiber der rechten Schulter herabhangend 
den Mantel, auf der linken das Felleisen, Feldflasche und Schwert 
an der Hiifte, in der Rechten die Lanze*. Er ist’s, der als kundiger 
Mann sich zur Fihrung der Patrouille anbietet und nachher keine 
Ahnung vom Wege hat, der plump vertraulich an den General heran- 
tritt und sich nach seinem Schlachtplan erkundigt, wie ihn Theo- 
phrast ¢ zeichnet. — Kéche sind von Alters her in der Komddie beliebte 
Personen, deren Hauptcharakterzug die Schwatzhaftigkeit ist. Ein 
schénes Exemplar dieser Gattung® ist unsere Figur 2. Die Glatze 
umgibt ein festlicher Kranz, wie es sich ziemt beim Symposion, 
eine Schiirze hat er sich vorgebunden, und in der Linken halt er 
die Schiissel, riihrt mit dem Lé6ffel eifrig darin, und erzahlt dazu 
eine lustige Geschichte. — Vom Gelage her kommt der gleichfalls 
kranzgeschmiickte vornehme Jiingling®, den Fig. 3 darstellt; er 
schlagt die Leier und singt dazu ein Lied, den Mantel hat er um 
die Hufte gerollt, um unbehindert in die Saiten greifen zu kénnen. 


Nr. 4 gibt den nach einer Komédienmaske prachtig heraus- 
gearbeiteten Kopf des hageren alten Weibes’, des Avxatviov, wieder. 
Mit weitaufgerissenen Augen, aus denen helle Empérung_ spriht, 
starrt die Alte ihr Gegeniiber an, und aus ihrem zahnlosen Munde 
strémt unaufhaltsam der Flu8 der keifenden Scheltrede. — Die mit 
meisterhafter Kunst behandelte Physiognomie des »Bésewichts« zeigt 


*) Grundlegend dafiir C. Robert, Die Masken der neueren attischen Komé6- 
die. XXV Hallisches Winckelmannsprogramm. 1911. °*) F. Winter, Die 
antiken Terrakotten, Typenkatalog. II 427, 6 vgl. 415, 9. Aus Kleinasien (Myrina). 
Robert 9. 64. *) Aus einem Drahtstab gebildet; sie stak in dem Loch 
der rechten Hand. *) Charact. 13. °) Winter II 426, 4. (Myrina). 
Vgl. Robert 14, der sich hier und S. 661 gegen Winters Auffassung wendet; 
dieser hat im Arch. Jahrb. 1895 Anz. S. 122f. die Figur fiir einen Tympanon- 
schliger erklart und mit der folgenden zusammen als Parallelen zu einem 
Stabianer Gemiilde und einem pompejanischen Mosaik gewertet. 5) Winter IT 
426, 6. Robert 66. *) Berl. Mus. Terr. Inv, 6330. Hiéhe 9,5 cm. Aus der 
Sammlung Spiegelthal, Smyrna. Vgl. Robert 46: unsere Figur unterscheidet 
sich von dem Normaltyp des Pollux dadurch, daf sie nicht schielt: es fehlt 
iiberhaupt diesem Gesicht jede Spur von karikierender Verzerrung. 


Tafel 8 A21 


iad 


das Gefi81 Nr. 5. Das »Hahnengesicht« mit der scharfen Schnabel- 
nase, der spitz zulaufende Kopf, die kurze hochgeschirzte Oberlippe 
und breit herabhingende Unterlippe fiigt sie in eine Gruppe von 
Figuren ein, in denen A. Dieterich? »Thersites« zu erkennen glaubte. 

Eine reine Karikatur ist dagegen der Tragiker Euripides ® (Nr. 7), 
der als Lampenfigur verwertet, bei seinem eigenen Licht aus der 
Buchrolle eine Tragédie vorliest, aber ausgerechnet in der komischen 
Maske des Alten, den Pollux‘ den »ersten Hermonios« nennt und 
so charakterisiert: ,,kahlképfig, mit vollem Bart, zieht die Brauen 
hoch, stechender Blick“. — Rein naturalistische Studien genrehaften 
Charakters nach dem Leben der kleinen Leute bieten die beiden 
letzten Figuren. Zu dem Dornauszieher® N. 6 hat selbstverstindlich 
die bekannte Figur der klassischen Zeit den Ansto&B gegeben, aber 
der Kunstler hat das Thema in typisch naturalistischer Weise be- 
handelt und damit eine unmittelbar packende Wirkung zu erzielen 
gewuBt. Wir haben einen richtigen pausbickigen Strafenjungen 
vor uns, der mit Kappe und Lederschurz notdirftig bekleidet sich 
auf dem Markt oder am Hafen herumtreibt, ziemlich in allem das 
Gegenteil von dem vornehmen Knaben des Urbildes. Fast schon 
eine Karikatur ist der klapperdiirre Fischer ® (N. 8), der seinen leeren 
Bastkorb am linken Arm hangen hat und sehnstichtig auf den 
Schwimmer der Angel in seiner Rechten schaut, ob nicht doch end- 
lich einer anbeiBen wird. Bei dieser Figur ist ebenso wie bei der 
vorigen besondere Sorgfalt auf die Durcharbeitung des Gesichtes ge- 
legt, wahrend der tibrige Koérper flichtig behandelt ist. 


1) Berl. Mus. Inv. Vasen 4982. H. 12 cm. L. 15 cm. ganz stumpfer, 


roter Firnif. Aus Siidrufland. Frithe Kaiserzeit. 2) Dieterich Pul- 
cinella 150f. Perdrizet Coll. Fouquet Taf. 28,3. Robert vermutet unteritali- 
schen Ursprung der Maske. 3) Berl. Mus. Terr. Inv. 8825. H. 11,5 cm. 


In Termessos gefunden. Auf der Buchrolle Inschrift EYPEITIA|HC. kupfriger 
Firnif; wohl I Jh. v. Chr. Lampe, der abgebrochene Phallus diente als Brenn- 
tiille. Im Nacken Einguffiloch, darunter kleiner Henkel abgebrochen. Zahn 
weist auf die Figur bei Lebas Voyage hin, wo auf der Rolle szootimy steht, 
was natiirlich nur die Figur selbst bezeichnen kann, zum Beweis dafiir, dati. 
auch hier die Inschrift die ganze Figur, nicht den Inhalt der Rolle bezeichnet. 
Hine ahnliche Lampe aus Neapel bei Birt, Buchrolle 161 zeigt auf der Rolle die 
Buchstaben des Alphabets. 4) Vel. Robert 2.18.64. Doch zeigt der eigen- 
artige Bartschnitt deutliche Verwandtschaft mit dem ogyvordywy, dem ‘Intri- 
ganten’; aber dessen Glatze ist, wie die Abbildungen bei Robert 19 zeigen, 


von kraftigem Haarwuchs umringt. 5) Berl. Mus. Terr. Inv. 8626 (Winter, 
Typenkat. II 448, 1). H.17 cm. Aus Priene. Behandelt und abgebildet bei Wie- 
gand-Schrader, Priene S. 357. Abb. 434 f. 6) Berl. Mus. Terr. Inv. 8761. 


H. 17,5 cm. Aus Thyatira. Vgl. Wace Annual of the British School of Athens 
X 113f. Abb. 5. Robert verweist auf die eben erschienene Publikation ale- 
xandrinischer Broncen aus der Sammlung Fouquet durch Perdrizet als ein 
lebendiges Spiegelbild alexandrinischen Lebens. 
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TAFEL IV gibt Proben hellenistischer Portritkunst. Zunachst 
1 den schlicht behandelten Kopf des Poseidonios nach einem 
Neapeler Marmor, dessen klare, ruhige Ziige um des S. 134 ff. Ge- 
sagten willen fir uns von ganz besonderem Interesse sind. Das 
zweite Bild (2) gibt einen Broncekopf des NeapelerMuseums 
wieder, den man friiher fir Seneca oder Callimachus hielt. Es ist 
neben dem allbekannten blinden Homer das beste Beispiel fir die 
Meisterschaft, mit der die hellenistische Kunst nach Lysipp ihr enormes 
Kénnen in der Wiedergabe des Portrats in den Dienst der Aufgabe 
stellte, non traditos vultus, Idealképfe der Vergangenheit darzustellen. 
In wirren Strihnen fallt das Haupthaar in die gefurchte Stirn. Die 
Augen blicken herb, scharf zeichnen sich die Backenknochen ab, und 
eine tief eingerissene Linie zieht sich von den Mundwinkeln zu den 
Nasenfliigeln; ein kurzer ungepflegter Bart umgibt den halbgedfineten 
Mund, aus dem ein Wort des Spottes zu klingen scheint. Mit beson- 
derer Sorgfalt ist die Muskulatur des langen hageren Halses gearbeitet. 
Der Kopf war darauf berechnet, halb von unten gesehen zu werden 
(also anders wie unsere und alle andern ver6ffentlichten Abbildungen) 
und stellt vielleicht, wie die Barttracht lehrt, einen Dichter der alten 
Zeit, etwa einen Jambographen wie Archilochos oder Hipponax? dar. 
Die Mitte der Tafel gibt die S. 52 genannten Minzbilder wieder: 
3 Ptolemaios I, 4 Mithradates IV, 5 Antimachos Theos von Baktrien °. 


KAISERKULT 


TAFEL VY: S. 150 ist erwihnt worden, da8 Commodus sich 
als Herakles verehren lieS. Im Konservatorenpalast auf dem 
Kapitol zu Rom * befindet sich (1) eine Darstellung von ihm im Kostiim 
dieses Heros. Der Lowenrachen dient ihm als Helm, die Rechte 
fiihrt die Keule, die Linke halt die goldenen Aepfel der Hesperiden. 
Rechts und links von der Biste waren wie Wappenhalter zwei See- 
kentauren angebracht, wohl um die Seegewalt des Kaisers zu doku- 
mentieren, Direkt unter der Biiste spielt ein halbmondférmiger 
Amazonenschild auf den Beinamen des Commodus »Amazonius< an, 
darunter bildet ein Himmelsglobus ‘ (mit Horoskop?) das Fundament 
des Aufbaus. Zwei knieende Frauengestalten, gekreuzte Fillhérner 
mit den Handen stiitzend, scheinen Personifikationen gehorsamer 
Provinzen zu sein. 

) So Loeschcke und bei Gelegenheit der Erklirung einer Marmorreplik 
des Kopfes Furtwingler, Sammlung Somzée 1897. S. 36. Taf. 26. 

*) Fiir die Entwickelung der antiken Portriitkunst sei auf das im Herbst 
1912 erscheinende Tafelwerk von Richard Delbriick in Lietzmanns ,,Tabulae in 


usum scholarum“ yverwiesen. *) Helbig, Fiihrer durch die Sammlungen 
Roms I?! n. 553. *) vgl. den Globus auf V 2. 
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Aus den zahlreichen Darstellungen der A po theose von Kaisern 
heben wir (2) die des Antoninus und der Faustina heraus, 
die sich an der Basis der Antoninsaule befand und jetzt im Giardino 
della Pigna des Vatikans steht’. Links unten ruht ein Jiingling, 
dessen Linke einen Obelisken umfaft: die Personifikation des Cam- 
pus Martius (auf dem Augustus einen Obelisken hatte errichten las- 
sen), des Ortes an welchem der Scheiterhaufen des entschlafenen 
Kaisers lohte. Ein Genius mit machtigen Fittichen schwingt sich 
von dort gen Himmel empor und tragt auf seinem Ricken das 
den kapitolinischen Géttern Juppiter und Juno angeglichene gott- 
liche Herrscherpaar den di superi entgegen. Zwei Adler, wie sie 
stets aus den Scheiterhaufen der toten Kaiser als Trager der kénig- 
lichen Seele emporzusteigen pflegten *, begleiten den Flug. In der 
linken Hand tragt der Genius * einen von einer Schlange umringelten 
Himmelsglobus, der das Horoskop der Konsekrationsstunde angibt 
und somit zum Zeugnis fiir die S. 132 f. 156 f. behandelte Bedeutung 
der Astrologie dienen mag. Die rechte untere Halfte des Bildes 
fuillt die dea Roma aus, die ihren linken Arm auf den Schild mit 
dem Wappen Roms, der séugenden Wo6Olfin, stiitzt: zu ihren FiuBen 
sind Kriegstrophéen ausgebreitet. 

TAFEL VI 1 Das erste Bild gibt einen Laribus Augusti (S. 147) 
geweihten Altar wieder, den ein magister vici namens Roscius ge- 
widmet hat’. Die Reliefdarstellung zeigt uns die Darbringung des 
altr6mischen Opfers der Suovetaurilia. Mit Binden, die um die Mitte 
des Leibes gewunden sind, geschmiickt werden ein Stier und ein 
Schwein zum Altar gefiihrt, das dritte Tier, das Schaf, hat in dem 
engen Raum keinen Platz mehr gefunden. Im Hintergrunde links 
steht mit einem Kranz auf dem Haupte der Opferdiener mit den 
Gerdten, am Altar treffen beim Schall der Fléte die pontifices die 
Vorbereitungen zur heiligen Handlung. 


KLEINASIATISCHE GOTTHEITEN 


TAFEL VI 2 Im Jahre 204 v. Chr. wurde auf Geheif der 
sibyllinischen Biicher der heilige Meteorstein der Idaeischen Magna 
Mater von Pessinus nach Rom iberfiihrt und erhielt auf dem pala- 
tinischen Higel ein Heiligtum angewiesen, dessen Grundfesten heute 
noch stehen. Als das Schiff Salvia bei der Einfahrt in den Tiber 


1) Vgl. Petersen bei Amelung, Skulpturen des Vatikanischen Museums 
Bd. I S. 887 ff. Taf. 116. Hine eingehende religionsgeschichtliche Interpretation 


des Reliefs gibt L. Deubner. Rim. Mitteil. XXVIT (1912) 1 ff. ) Mar- 
quardt, Rém. Staatsverwaltung II? S, 275. 4671. 3) Deubner will in ihm 
den ,Aion“ der Mithrasreligion erkennen. 4) Vgl. Corp. Inser. Lat. VI 


30 957, 
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stecken blieb, zog Claudia Quinta es allein aus der Untiefe heraus 
precata propolam, ut ita demum se sequeretur, si sibi pudicitia con- 
staret, und bewies durch dies géttliche Wunderzeichen die Unrich- 
tigkeit des gegen sie erhobenen Klatsches*. Das in Rom (Vatikan) 
erhaltene Relief2 stellt die Szene mit der Variante dar, daf statt 
des heiligen Steines die Géttin selbst auf dem Verdeck des Schiffes 
thront. 

Zugleich mit dem hl. Stein gelangt auch das phrygische Kult- 
personal der Géttermutter, die verschnittenen Ga//i, nach Rom und 
genieft dort fir sich und seine dem Romer héchst fremdartigen Ge- 
briuche obrigkeitlichen Schutz. In der Kaiserzeit begegnet uns 
mehrfach als das Haupt dieses Kultes der Archigallus, der sogar 
romischer Birger ist. 

TAFEL VII 1 zeigt das im kapitolinischen Museum zu Rom 
befindliche Relief eines solchen Archigallus in vollem Ornat *. 
Er ist bekleidet mit einer Aermeltunika und einem Mantel. Um 
den Hals ringelt sich ein schlangengestaltiges Halsband. Den Kopf 
deckt ein Schleier, auf den ein mit drei Schildern geschmicktes 
Diadem gedrickt ist. Die Medaillons enthalten in der Mitte ein 
Bild des idéischen Zeus, zu beiden Seiten den mit der phrygischen 
Miitze bedeckten Attis. In das Haar sind Wollbinden geflochten, 
welche lang auf die Brust herabfallen. In der linken Hand triagt 
der Priester eine Schale mit Friichten, darunter den der Kybele hei- 
ligen Pinienzapfen; dartiber erblicken wir eine an beiden Enden 
mit dem Zeuskopf verzierte Geifel, deren drei lange Lederriemen mit 
Knochen oder Bleistiicken reich besetzt sind. Die rechte Hand hebt 
einen Granatapfel und drei griine Zweige empor. Daritber hingt 
ein Paar cymbala, dem auf der andern Seite eine Handpauke ent- 
spricht: darunter sind eine gewéhnliche gerade und die gekriimmte 
phrygische Fléte gekreuzt, unter diesen die geheimnisvolle cista. 
Am 24. Marz, dem dies sanguinis, vereinigten die Fléten ihren Schall 
mit dem Klang der Becken und Tamburins zu sinnbetérender Wir- 
kung, im wilden Tanze drehten sich heulend die Ga//i, und unter 
den Schlagen der Geifel troff vom Riicken das Blut, bis in héchster 
Ekstase die Priester mit scharfen Dolchen ihre Arme zerfleischten, 
die von der Gegenwart ihrer Gottheit berauschten Jiinger das blutige 
Opfer der Selbstentmannung vollzogen *. 

‘) Sueton. Tiberius 2 u. 6. Vgl. Wissowa, Relig. u. Kultus d. Romer S. 263. 
*) Vel. CIL VI 492; Bloch im Philologus LII 581 ff. Helbig, Fithrer I! n. 433. 
*) Helbig, Ftihrer I' n. 422 (? n. 433), Wissowa, Religion u. Kultus d. Rémer S. 265. 
Marquardt, Staatsaltertiimer III? S. 368 f. *) Die lebendige Schilderung 
einer solchen im Kult der ‘dea Syria’, die mit der Kybele vereinigt erscheint, 
sich abspielenden Szene verdanken wir Apuleius, Metam. VIII 27. Niaheres bei 
Hepding, Attis S. 160 ff. Cumont, relig. orient. p. 69 f. 
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2 Einen heute zerstérten K ybelealtar hat Zoéga, Bassirilievi 
tav. 13. 14 veréffentlicht. Er tragt die Inschrift M(atris) D(eum) 
M(agnae) I(daeae) et Attinis und Lucius) Cornelius Scipio Orfitus 
v(ir) c(larissimus) augur taurobolium sive criobolium fecit die IIIT 
kal(endas) Mart(ias) Tusco et Anullino cos(ulibu)s (= CIL VI 505; 
Dessau Inscr. lat. sel. 4143, Hepding, Attis S. 88). 

Der genannte hohe Beamte und Stifter des Altars ist also am 
26. Februar 295 n. Chr. durch Besprengung mit dem Blute eines 
geopferten Stieres und Widders eingeweiht, »wiedergeboren« worden 
(vgl. S. 180). Beide Opfertiere sind denn auch mit den breiten Leib- 
gurten und den um die Hérner geschlungenen Wollbinden auf der 
Riickseite des Altars zu beiden Seiten der heiligen Pinie dargestellt. 
Diese selbst ist mit Glocken, einer Handpauke, einer Rohrfléte, einem 
Korbe und einer cista behangt. Vdgel sitzen in ihren Zweigen, 
unter ihnen ein Hahn. Im Attis-Kybelekult spielt die Pinie eine 
groSe Rolle: unter ihr hat sich einst Attis entmannt, sie gilt aber 
auch als Symbol des Gottes selbst und wird am 22. Marz in feier- 
licher Prozession in das Kybeleheiligtum getragen!. Auf der Vorder- 
seite des Altars sehen wir Attis in geschlitzten Hosen, mit der 
phrygischen Miitze bedeckt, in der Linken ein Tamburin haltend 
lauschend hinter der Pinie stehen; neben ihm im Boden steckt sein 
Stab, das pedum. Von links fahrt mit ihrem L6wengespann Kybele 
heran, um das Versteck des Geliebten ausfindig zu machen, welches 
ihr bald das Krahen des in den Pinienzweigen sitzenden Hahnes 
kenntlich machen wird; das Haupt schmickt die Mauerkrone, tiber 
der ein Schleier herabwallt, die Linke stiitzt sich auf ein Tambu- 
rin, die Rechte halt einen Lorbeerzweig. 

Ueber die Sabaziosmysterien (vgl. S. 127. 193%) belehrt 
uns ein Bilderzyklus der im Bereich der Praetextatkatakombe be- 
findlichen Vincentiusgruft in Rom, den Garrucci? verdéffentlicht hat. 
An der Wand iiber dem Arkosolgrabe, dessen Wé6lbung und Linette 
die Bilder schmiicken, steht die Inschrift Vi/ncenti hoc ofstium ?/ 
quetes® quot vides; plures me antecesserunt, omnes expecto ; manduca, 
vibe, lude et beni at* me: cum vibes, bene fac, hoc tecum feres ”. 
Dann folgen die Verse 

Numinis antistes Sabazis Vineentius hic e[st 
Ojui sacra sancta deum® mente pia cofluift. 


1) Wissowa. Rel.-u. Kultus 266. Cumont, rél. orientales 69 ff. *) Storia 
dell’ arte cristiana VI p. 171 ff. tav. 493. 494, wonach unsere Abbildungen. Neu 
verdffentlicht von Wilpert, Die Malereien der Katakomben Roms Taf. 132. 133. 
Erklirung bei E. Maass, Orpheus S. 207 ff. Zur Inschrift vgl. Buecheler, Carmina 
epigraphica n. 1317. CIL VI 142. 3) Fir guietis ? 4) = ueni ad wie 
vibe = bibe, vibes = vives. 5) Vol. Apoce 1412. °) detim = deorum. 
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Sabazios ist eine dem Dionysos verwandte phrygische Gottheit ’, 
die auf ihrem Weg nach Westen mit den verschiedensten anderen 
gottlichen Wesen Verbindungen eingegangen ist. So hat die Namens- 
ahnlichkeit sie auch zu einem Doppelganger des jiidischen “Iaové 
Xafpaw gemacht und 
einen jiidisch-synkretis- 
tischen Kult ahnlich dem 
des “Ydtote¢ hervorge- 
bracht, dem mdglicher- 
weise unsere Vincentius- 
bilder angehéren *. Die 
ersten drei Bilder sind 
dem Gedachtnis der Gat- 
tin des Priesters, Vibia, 
gewidmet: wie einst die 
Proserpina, so hat auch 

wer Sie der Unterweltsgott 
Abbildung 1. geraubt, Hermes der 
Seelengeleiter fiihrt das Viergespann dem wie ein Brunnenloch geform- 
ten Eingang der Unterwelt zu. So stellt das erste Bild in dem altiiber- 
kommenen Schema des Koreraubes die adbreplio Vibies et discensio 
= idlescensio) dar. Auf dem zweiten Bild erblicken wir den Thron 
des Herrschers im Totenreich Dispater und seiner Gattin Aera cura 
(== “Hex xotex?). Von rechts erscheint, gefiihrt vom Mercurius nun- 
tius, Vibia, hinter ihr 
schreitet als Fiirspreche- 
rin beim Totengericht 
Alcestis, die typische | aypr pana” Sal PANSY, 
Mustergattin, um zu be- Nal 2) oe 
zeugen, daB die Ver- Say (QU FONTS, 
storbene ihr gleich ge- Ne 
wesen sei. Auf der an- | A rf oe 
dern Seite des Thrones |(\ SA; 
stehen die drei Schick- V i) ¥, 
salsgéttinnen *, die Fata | i) 19¢ 
divina. Das Gericht be- | {// 
findet die Vibia far |. VW Ya Re 
wiirdig der ewigen Selig- c a 
keit: auf dem Linet- Abbildung 2. 
") Niheres bei Gruppe, Mythologie II 1582 ff. *) Vel. Cumont in 
Comptes rendues de l’Academie des Inscriptions 1906 p. 63 ff. und rel. orient. 79 f. 
*) Ihren Bart verdankt die Mittelste nur dem Zeichner Garruccis. Die Ab- 
bildung bei Wilpert zeigt deutlich ein bartloses Gesicht. 
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tenbilde (3) ist links die Inductio Vibies dargestellt: der angelus bonus 
fihrt sie durch das himmlische Tor in die blumigen Auen des Para- 
dieses, auf denen wir bereits zwei Selige mit Kndéchelspiel oder 
Blumenpfliicken beschaftigt erblicken. Im Hintergrunde sitzen die 
durch Richterspruch der unerbittlich strengen Gétter, die euphemi- 
stisch »die Guten« genannt werden, fiir untadelig befundenen don0- 
rum tudicio tudicati beim himmlischen Mahle unter den Baumen des 
Gartens, mit Kranzen geschmickt, in festlichen Kleidern, Vibia unter 
ihnen. Ans Ende dieses seiner verstorbenen Gattin gewidmeten 
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Abbildung 3. 


Cyklus hat sich Vincentius selbst gestellt: beim Festmahle erblicken 
wir den Gatten der Vibia unter den septe(m) pii sacerdotes des 
Sabazius, gleich zwei anderen Kollegen mit einer hohen phrygi- 
schen Miitze geschmiickt: die Zugehérigkeit zu dem geweihten Kol- 
legium verbirgt auch ihm den Zutritt zum Orte der Seligkeit. 
TAFEL VIII 1 Um ihrer Bedeutung fiir das Neue Testament 
(Act 19 23—41) willen sei hier auch die Artemis von Ephesus 
nach einem Neapeler Exemplar abgebildet '. Kopf, Hande und Fie 
des fiir diesen Typus zugrunde liegenden Originals waren aus Eben- 
holz geschnitzt, daher sind sie in vielen der erhaltenen Kopien 
schwarz gefarbt. Die Géttin tragt die Mauerkrone auf dem Haupte, 
hinter dem sich die volle Mondscheibe rundet. Zu beiden Seiten 
des Kopfes wie auf dem oberen Teile des den Unterleib eng um- 


1) Zahlreiche Repliken bei S. Reinach, Répert. de la Statuaire I 298 ff. II 
321 f. III 98. Dazu vgl. Roscher,. Lexikon I 588 ff. Die Statuen stammen sdmt- 
lich aus rémischer Zeit. Wichtig die Miinze Archiol. Zeitung 41 S. 284 Fig. 4. 
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spannenden Gewandes befinden sich gefltigelte Stiere und Widder, 
wie sie die babylonische Kunst geschaffen hat und die Phantasie 
des Apokalyptikers (Apoc 47) erblickt. Auf beiden Armen kriechen 
% ; schmeichelnd Léwen 
Fa i, zu ihrer Herrin em- 
STINCNIMR « = por, deren unzahlige 
“Aco Briiste unter dem Agis- 
% Liqiai aenticentkiniGnn chet 
6 beit verzierten Hals- 
kragen hervorquellen. 
Die Biene am _ unte- 
ren Saum des Kleides 
erinnert daran,daf auch 
die Priesterinnen der 
ephesischen Artemis 
pedtcout hieBen. 


Abbildung 4. 

Doch ist diese Darstellung, trotzdem sie die in spaterer Zeit 
vorherrschende ist, keineswegs ein getreues Abbild des Urbildes im 
Tempel zu Ephesus. Diesem kommt vielmehr eine hellenistische 
Gemme (2), auf die mich Jacobsthal hinweist, nahe *. Das Idol stellte 
danach eine aufrechtstehende weibliche Gestalt mit zwei Bristen 


dar. Der ganze Leib ist bis zu den Fufknécheln herab in Binden 
gewickelt, zwischen die in bestimmten Absténden Reihen von metal- 
lenen Buckeln eingefiigt sind: durch mifverstaéndliche Deutung sind 
daraus die vielen Briiste der landlaufigen Statuen geworden. In den 
Handen trigt sie zwei Gebilde, die man nach unserer Darstellung 
fiir Palmzweige halten miiBte, die aber, wie die ahnliche Gemme 
64,80 (Furtw.) zeigt, Kornaihren sein sollen. Zwei weibliche Rehe 
mit Zitzen stehen neben der Géttin, aus ihrem Haupte springen zwei 
undeutliche Tiere, wohl auch Rehe; zwei Skorpione befinden sich 
tiber ihrer Schulter, Sonne und Mond leuchten ihr zu Haupten. 


Isis 


TAFEL YUE 3 Im Laufe des I Jahrhunderts vor Christus hat 
sich trotz wiederholter Abwehrmafregeln des Staates der Isiskult, 
der schon weite Gebiete des Ostens erobert hatte, auch in Rom 
heimisch zu machen gewuBt. Auf dieser Wanderung durch die ést- 
lichen Mittelmeergebiete ist viel von der spezifisch Agyptischen Eigen- 


*) Abgeb. bei Furtwingler, Die antiken Gemmen 1900 Bd. I Taf. 44,2. Da- 
nach mit freundlicher Erlaubnis des Verlages Giesecke & Devrient unsere Ab- 
bildung. 
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art der Form verloren gegangen und eine Assimilation an das grie- 
chische eingetreten. Die Abbildung 3 gibt die fir die helleni- 
stisch-rémische Zeit typische Darstellung der Isis, wie sie in zahl- 
reichen Repliken sich findet', nach einem Exemplar des Neapeler 
Museums wieder. Ueber die Tunika ist der mit Fransen besetzte 
Mantel geschlungen und seine Enden sind auf der Brust zum »Isis- 
knoten« geschiirzt. Das gewellte Haar deckt ein Schleier, die Stirn 
tberragt das Symbol der Géttin, die Mondscheibe und die Lotos- 
blite. Die rechte Hand halt die metallene Klapper, das Sistrum, 
empor, wahrend die linke einen mit Nilwasser gefiillten Henkel- 
krug halt. 

Das aus hadrianischer Zeit stammende folgende Relief (4) des vati- 
kanischen Museums stellt eine Isisprozession dar®. Voran schreitet 
die an der Stirn mit der Lotosblume, dem Symbol ihrer Géttin, ge- 
schmiickte Priesterin, um deren linke Hand sich die heilige Uraus- 
schlange windet: in der rechten tragt sie ein Gefa8. Hinter ihr folgt 
der »Hierogrammateus<« mit kahlgeschorenem Schadel, den ein Band 
mit steif nach hinten abstehenden Enden umschlingt. Dies und die 
Sperberfeder am Kopf macht ihn kenntlich. Aus der heiligen Rolle, 
die er mit beiden Armen vor sich halt, rezitiert er Gebete. Dann 
kommt der »Prophet«, eine in Ticher gehiillte Gestalt, die einen 
groBen Krug mit dem zur Reinigungszeremonie dienenden Nilwasser 
in seinen vom Mantel bedeckten* Armen tragt. Der Henkel des 
Kruges hat die Form der heiligen Urdusschlange *. Die den Beschluf 
bildende Dienerin schwingt in der Rechten das klirrende Sistrum 
und tragt in der Linken eine mit eigentiimlichen Ansiatzen am Stiel 
versehene Schépfkelle. Clemens Alex. Strom. VI 4, 35—37 beschreibt 
eine andere Form der Isisprozession: voran geht der Sanger (66¢) 
mit einem Musikinstrument, es folgt der Sterndeuter (Wpocxdr0¢) mit 
einer Uhr und einem Palmzweig® als Symbolen der Astrologie in 
der Hand, dann der Schreiber (fepoypappateds), auf dem Kopfe Federn, 
in den Handen ein Buch und ein Kérbchen mit Tinte und Schreib- 
rohr. Danach folgt der Zeremoniar (otoA:otyjg) mit der Elle, dem 
Symbol der Gerechtigkeit, und der Schale zum Trankopfer; den 
BeschluB bildet der »Prophet<, welcher den Wasserkrug in seinen 
Armen halt. 

TAFEL IX 1 Wie auf dem vorigen Relief die fiihrende Prie- 
sterin als Kopfschmuck das Symbol der Géttin trug, so zeigt uns 

1) §. Reinach, Répertoire de la Statuaire I 87. 611 ff. Il 420 ff. 809f. 


Ill 124f. Amelung, Skulpt. d. Vatik. Mus. Taf. 7, 31. *) Vgl. Amelung, 
Skulpturen d, Vatik. Museums Bd. II (Belvedere) S. 142 ff. 3) Ueber die 
Sitte und Bedeutung der verhiillten Hinde s. A. Dieterich, Kleine Schriften 
1911 S. 440 ff. 4) Dasselbe betont auch Apuleius Metam. XI 11. 


5) Vel. Boll, Sphaera S. 370. 
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der in 1 wiedergegebene athenische Grabstein * eine Isispriesterin 
im vollstandigen Kostiim ihrer Herrin. Soterion, der Eigentimer 
des Grabes, wie uns die Inschrift belehrt, hat sich selbst in feier- 
licher Positur, die Testamentsrolle in der herabhangenden Linken, 
an der Seite seiner Gattin, welche Priesterin der Isis war, auf dem 
Grabsteine darstellen lassen. 


MITHRA 


Von den zahlreichen Monumenten des Mithraskultes, die 
F. Cumont? gesammelt hat, ist hier eins der gro8ten, die auf beiden 
Seiten mit Reliefs bedeckte Platte eines Mithraeum zu 
Heddernheim, wiedergegeben (TAFEL X und XI Cumont, 
nr. 251). Den Mittelpunkt der Vorderseite nimmt die auf den meisten 
Platten wiederkehrende Stiertétung in Anspruch. Die Darstellung 
steht unter dem bestimmenden EinfluB® eines seit den Perserkriegen 
in der griechischen Kunst verbreiteten Motivs, das zundchst in den 
verschiedenen Darstellungen des Herakles seinen Ausdruck findet, 
der die Hirschkuh von Keryneia am Geweih packt und das sich 
straubende Tier mit dem Knie zu Boden driickt. TAFEL IX 2 
gibt eine Bronzegruppe dieses Typs in Palermo wieder, die auf eine 
Komposition des Lysipp zuriickgeht. In der Schule des Phidias war 
dies Motiv bereits auf Nike tibertragen: an der Balustrade des Tem- 
pels der Athena Nike war die G6ttin in dieser Haltung eine Kuh 
opfernd dargestellt*. In hellenistischer Zeit wurde dies letzte Motiv 
noch weiter durch Menaechmus (III Jh.) umgestaltet * und ist in dieser 
Form oft wiederholt °. Ein Beispiel aus dem vatikanischen Museum 
bietet das Relief TAFEL X 2. Nach dem Vorbild des Menaechmus 
ist dann wohl im ersten Jahrhundert der Kaiserzeit die uns vor- 
liegende Mithrasgruppe entworfen worden (vgl. S. 130). 

Was nun den Inhalt der Darstellung anlangt, so ist es nur durch 
ausgiebige Kombination von Nachrichten und Darstellungen méglich 
gewesen, den Sinn dieses Gewirrs von Figuren zu entratseln °. Ueber 
dem flatternden Mantel erblicken wir einen Raben, der dem Mithra 
vom Sonnengott den Auftrag gebracht hat, den Urstier, das erste 
Geschépf des Ahura Mazda, zum Heile der Welt zu téten. Darauf 

) Vel. v. Sybel, Skulpturen zu Athen nr. 530, vgl. Lebas, Voyage Mon. 
fig, 75. *) Textes et Monuments relatifs aux mystéres de Mithra 1895—99. 
Weitere Nachweise bei Cumont, rél. orient. 299 ff. 5) Archiol. Anzeiger VI 
122 Fig.17d. Vgl. Kekule, Die Balustrade der Athena Nike. 4) Plinius 
nat. hist. 36, 80 vitulus genu premitur. 5) Vel. z. B.S. Reinach, Répertoire 
de la statuaire [ 113. 190. 350. ‘) Cumont Textes et Mon. I 304 ff. und bei 


Roscher, Lexikon d. griech, u. rém. Mythologie s. v. ,Mithras*. Vgl. auch Cu- 
mont, Die Mysterien des Mithra, deutsch von Gehrich 2. A. 1911. S. 199 ff. 
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hat Mithra das Tier verfolgt und in einer Héhle zu Boden gewor- 
fen: wahrend die Linke in die Niistern des von dem Knie des Hel- 
den niedergedriickten Stieres greift, bohrt die Rechte ihm den téd- 
lichen Dolch in den Hals. Zwei Gefahrten, Cautes und Cautopates, 
stehen Fackeln tragend ihrem Meister zur Seite. Aber schon nahen 
die feindlichen Abgesandten des Ahriman: Wahrend ein Skorpion 
die Hoden des Stieres zerfleischt, um seinen Samen zu _vergiften, 
schliirft die Schlange das in den Krater flieBende Blut, auch der 
Lowe lauert darauf, sein Teil zu erhalten. Doch Mithras treuer 
Hund, der vorher schon die Beute aufgespiirt hatte, bewacht die 
aus dem todwunden Tier entschwebende Seele und geleitet sie zum 
Himmel, aus dem Leichnam entstehen trotz Ahrimans Bemihungen 
die heilsamen Pflanzen, vor allem Weinstock und Getreide: wie denn 
schon in der Darstellung aus dem emporgeworfenen Schwanzende 
drei Aehren herauswachsen; aus seinem durch den Mond gelauter- 
ten Samen die Tiere, die wir auf der Riickseite der Platte (XI) 
fréhlich tiber die Grotte springen sehen, in der an der Leiche des 
toten Stieres Helios dem Mithra eine Weintraube reicht. Auf der 
oberen Leiste der Vorderseite erblicken wir links den zu Berg fah- 
renden Helios, welcher den Mithra an seiner Seite den Wagen be- 
steigen heiBt, rechts die zu Tal fahrende Nacht. Darunter links eine 
Episode aus einem fritheren Stierabenteuer: Mithra schleift das er- 
beutete Tier an den HinterfiBen mit sich. Daneben setzt er dem 
Helios die Strahlenkrone auf und reicht dann einem Knieenden 
(Helios?) die Hand. Die runde Wélbung der Opfergrotte schmiicken 
die Bilder des Tierkreises, ein Zeichen des auch in die Mithrareli- 
gion eingedrungenen Ejinflusses der babylonischen Astrologie: muB8 
doch die Seele des Frommen yon Mithra geleitet sieben Himmel 
durchschreiten, um von allen zéty gereinigt die héchste Seligkeit 
zu erlangen (S. 172 ff.). In dem Zwickel rechts sehen wir, wie Mithra 
zur Zeit einer von Ahriman gesendeten Dirre durch einen Pfeil- 
schuB Wasser aus dem Felsen lockt, das die davor knieenden Men- 
schen gierig trinken. In dem Viereck rechts daneben (unter dem 
Kopf) ist die Geburt des Mithra dargestellt; mit halbem Leibe ragt 
er aus dem »miitterlichen Felsen« heraus. Darunter schreitet er nackt, 
nur mit der phrygischen Mize bekleidet, auf einen Feigenbaum zu, 
um sich vor dem Sturmwind mit dem abgehauenen Laub zu decken. 
Die itbrigen Darstellungen sind uns nicht verstaindlich. Medaillons 
mit den vier Winden schmiicken die Ecken, die vier je darunter 
und dariiber befindlichen Képfe stellen die vier Jahres- 
zeiten dar. ; 

Ein Heiligtum des Mithras (Mithraeum) zeigt TAFEL XIT1, 
und zwar das jetzt von Wasser angefiillte und unzuganglich gewor- 
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dene unter St. Clemente in Rom! (natiirlich ist es kein Zufall, daB 
sich uiber dem heidnischen Kultort eine christliche Kirche erhoben 
hat). Die Form dieser Heiligtimer ist im ganzen Gebiet des rémi- 
schen Reiches wesentlich gleich. Weil in der Legende des Gottes 
die Hoéhle eine so bedeutsame Rolle spielt, hat man entweder Fels- 
grotten gewahlt oder dem Versammlungsort durch Wélbung der 
Decke den Charakter des antrum = onivjAnov gegeben*. Durch einen 
Vorraum betritt man das Heiligtum: die Eingangswand ist frei, an 
den drei andern Wanden befinden sich die etwas abgeschragten 
Podien, auf denen die Gliubigen Platz nahmen. Die Hinterwand 
schmiickte das Relief des Stiertéters, von den Altéren des So/ und 
der Luna flankiert: man sieht deutlich die Stelle, aus der es 
herausgebrochen ist, davor war zwischen den Podien der Opferplatz. 
Die Mithraen sind alle klein und fassen héchstens 100 Personen: 
so liegt der Schlu8 nahe, daB8 nur die héheren Grade der »Einge- 
weihten« Leo, Perses, Heliodromus, Pater, nicht aber die niederen 
Rangstufen des Coraxr, Cryphius, Miles za den Mysterien der Crypta 
Zutritt hatten ® (vgl. S. 178). 

TAFEL XIII. Unter den Mysterien des Mithra spielt die »Kom- 
munion< eine Hauptrolle: Justin, der sie mit dem christlichen Abend- 
mahl in Parallele stellt, berichtet apol. I 66, daB dabei Brot und ein 
Becher mit Wasser unter feierlichen Spriichen dem Einzuweihenden 
vorgesetzt wiirden*. Man hat zu _ bereitwillig in dem hier (4) ab- 
gebildeten Relief von Konjicu in Bosnien eine Darstellung dieser 
mithrischen Kommunion finden wollen. Auf einem Polster, vor dem 
ein mit Broten bedeckter dreibeiniger Tisch steht, ruhen zwei Per- 
sonen, von denen die eine das Trinkhorn in der aufgestiitzten Hand 
halt, wéhrend die freien rechten Arme bei beiden erhoben sind: 
daneben stehen zunichst links der durch die phrygische Miitze kennt- 
liche »Perser« und rechts der (halbzerstérte) »Soldat«, dahinter durch 
die Tiermasken unverkennbar bezeichnet, der »Rabe« und der »Léwe«. 
Schon dieser Umstand mu8 uns abhalten, die Szene fiir eine reali- 
stische Darstellung der »Kommunion< zu halten, da wir doch wissen, 
da8 Corax und Miles von den Mysterien ausgeschlossen waren (s. oben); 
auch ist bei der Feierlichkeit schwerlich ein Eber in der Crypta 
umhergelaufen, den wir doch auf dem Relief links vom Tisch sehen ; 
wenn man sich mit dem Rindskopf zur Rechten auch zur Not ab- 
finden kénnte. Vielmehr ist die ganze Szene, wie sie kunstgeschicht- 


*) Cumont, Textes et Monuments II Abb. 30. *) Anders Cumont, Myst. d. 
Mithra 2, A. 159 ,Diese Krypta, die man als Sinnbild der Welt betrachtete, 
mufite in Nachahmung des Firmaments gewdélbt sein“. 5) S. Cumont, 
Mysterien d. Mithra, deutsch v. Gehrich 2. A. 141. 146. *) Cumont, Textes 
et Mon. I 320f. Myst. des Mithra? 144 f. 
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lich mit den Heroenreliefs zusammengeh6rt, so auch inhaltlich als 
das Mahl der seligen Mysten im Paradiese zu verstehen, die — viel- 
leicht als »Sonnenfahrer«, wie Dieterich! ausfihrt, emporgeschwebt 
— von den Angehorigen der niederen Grade bedient werden. Diese 
letzteren sind dann mit irdischem Realismus durch die im Kult 
faktisch benutzten Masken und Embleme gekennzeichnet, wahrend 
das Mahl der seligen Mysten selbst nach dem Typus des oft dar- 
gestellten® Festmahles des Sol und Mithra — daher hier auch zwei 
Selige — gebildet ist. Bei dieser Auffassung ist auch gegen den 
Stierkopf und den jedenfalls symbolischen, aber ziemlich ritselhaften 
Eber? nichts einzuwenden. Nun wird aber eine Analogie, die 
Cumont* nachdriicklich betont hat, noch auffalliger, naimlich die 
mit den christlichen Abendmahlsbildern der Katakomben. 

Auch in der christlichen Kirche hat man die realistische Dar- 
stellung sowohl der Einsetzung wie der Gemeindefeier des Abendmahls 
durchaus vermieden (S. 3022). Die alteste Zeit weist auf das Mysterium 
hin durch ein rein symbolisches Bild (1). Ein Korb ist mit Brot 
gefillt, durch sein Flechtwerk schimmert ein Glas mit rotem Weine, 
und hinter dem Korbe liegt der ‘Fisch’, das geheimnisvolle Zeichen 
Christi: so die wohl noch dem I Jahrhundert angehérende Kapelle 
in S. Lucina®. Das zweite Jahrhundert hat in den Sacraments- 
kapellen von S. Callisto® und der Cappella greca von S. Priscilla das 
Abendmahl unter dem Bilde der Speisung der 5000 symbolisiert und 
gibt damit derselben Stimmung Ausdruck, welche das sechste Kapitel 
des Johannesevangeliums beherrscht. Auf dem halbkreisformigen 
Polster ruhen sieben Personen und greifen nach den Broten und 
Fischen, die auf der Tischplatte liegen. Rechts und links von der 
Szene stehen je sechs mit Brot gefiillte Kérbe: das sind die zwolf 
Kérbe mit Brocken, welche nach der wunderbaren Speisung noch 
tibrig blieben (Joh 613), und sie allein sichern ja auch die Interpre- 
tation der Speisenden als Reprasentanten der Fiinftausend’. Denn 
die Mahlszene selbst ist nicht Darstellung eines improvisierten Essens 
im Freien, sondern entspricht dem tiblichen Schema der Kaiserzeit*. 
Aus diesem Grunde werden wir uns auch hiten miissen, die am 


*) Kleine Schriften 263 f. 2) Cumont, Textes et Mon. 11753. 3) Cumont, 
ebenda I 143». *) Ebenda I 176. 5) J. Wilpert, Malereien der 
Katakomben Taf. 27. Es bleibt zu erwigen, ob nicht diese Darstellung eine 
knappe Zusammenziehung der nachstfolgenden Speisungsszene ist; der Korb 
legt den Gedanken nahe. 6) Vgl. Wilpert, Malereien d. Katak. Taf. 15, 2, 
41, 3. 4, vgl. 27, 2. Dieselbe Darstellung auf einer Sarkophagplatte (jetzt im 
Lateran) bei Amelung, Skulpt. d. Vatik. Mus. Taf. 47 Nr. 213. 7) Deshalb 
kann ich mich der Ansicht v. Sybels nicht anschliefien, der auch diese Bilder 
als Seligenmahle deutet: Christl. Antike I 203. 8) Vgl. v. Sybel, Christ- 


liche Antike I 189. 
5 


Lietzmann, Handbuch z. Neuen ‘Test. I, 2, 3. 
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meisten realistisch erscheinende unter diesen Darstellungen, die sog. 
Fractio panis! der Cappella greca (8) einfach als naturgetreues 
Abbild einer altchristlichen Eucharistiefeier anzusehen. Es ist zu- 
naichst das Schema der Mahlzeit, rechts und links von den Kérben 
(die auf unserem Bilde nicht mit reproduziert sind) flankiert. Eine 
Abweichung besteht nur insofern, als der Vorsitzende nicht auf dem 
Polster, sondern auf einem Bankchen Platz genommen hat und ein 
Brot? in den Handen halt, um es zu brechen: diese Variante wird 
dem Gemeinderitus allerdings ihren Ursprung verdanken und uns 
dadurch lehrreich sein. Die herrschend gewordene Darstellung des 
Abendmahls ist aber seit dem III Jahrhundert die der wunderbaren 
Speisung voraufgehende Szene: Zwei Jiinger treten von beiden Seiten 
mit Brot und Fisch auf Jesus zu, der die Hande segnend wber die 
Speisen breitet, waihrend daneben die Koérbe fiir die Brocken schon 
bereit stehen, oder — die hbeliebteste Form — Jesus schlagt mit dem 
Zauberstab an die brotgefiillten Kérbe *: das ist die denkbar konzen- 
trierteste Weise der Darstellung des Speisungswunders; daneben er- 
scheint auf den Sarkophagen gern die Wasserverwandlung der Hoch- 
zeit zu Kana. Das Apsisbild der ftir die Totenmahle bestimmten 
Kammer in einer jetzt zerst6érten Grabanlage zu Karmtz bei Alex- 
andria* zeigt in der Mitte Christus die ihm dargereichten Speisen 
segnend, links die Hochzeit zu Kana, rechts die Speisung der Finf- 
tausend (beides analoge Szenen von Lagernden, welche essen) diese 
mit der Ueberschrift t&¢ edvdoyiag tod Xorotod éotiovtec. 

Bei einer Reihe von Mahlszenen kann man schwanken, ob sie 
das Gedachtnismahl fiir den Toten oder das himmlische Mahl der 
Seligen darstellen sollen®: die antiken Analogien sprechen im all- 
gemeinen fiir das letztere, und sicher ist dies fiir die vier von dem- 
selben Maler stammenden Bilder in S. Pietro e Marcellino, von denen 
in Nr. 2 eins wiedergegeben ist,° denn hier kredenzen, wie die Bei- 
schriften sagen, Liebe und Friede, Agape und Jrene, den Schmausen- 
den den Becher. 


JUPITER DOLICHENUS 
Jupiter Dolichenus, dem die TAFEL XIV reproduzierte’ 
Bronzeplatte in Gestalt einer Pfeilspitze geweiht ist, gehért zu den 


*) Vgl. Wilpert, Fractio panis Taf. XIILf. Malereien d. Kat. Taf. 15, 1. *) Den 
gelegentlich ausgesprochenen Zweifeln gegeniiber kann ich auf Grund genauer 
Untersuchung des Originals nur bestiitigen, dafi in den Handen der sitzenden 


Person unzweifelhaft ein Brot sich befindet. ’) Vgl. Wilpert, Malereien 
S. 292 ff. *) Bequem bei Cabrol, Diction. d’archéol. I 1130 «Abb. 279. 
5) Vel. Wilpert, Malereien S. 506 ff. v. Sybel 203 ff. Sarkophage bei Garrucci, 
Storia dell’ arte cristiana V 3711 3844 401 19. 15. 16. 5) Wilpert, S. 470 ff. 


Taf. 1571.2 1835 184. *) Nach Bonner Jahrbiich. CVII, 1901 Taf. 8, 
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aus dem Orient durch die Soldaten nach dem Westen verpflanzten 
syrischen Baalim. Seine Heimat ist die Stadt Doliche in der zwi- 
schen dem Oberlauf des Euphrat und dem Taurusgebirge gelegenen 
Landschaft Commagene. Von hier aus ist er durch die syrischen 
Truppen nach Italien und weiter in die Donau- und Rheinlande, ja 
bis nach Britannien verbreitet worden und hat sich besonders um 
200 groBer Gunst beim hohen und niederen Militar erfreut. Vom 
Kult und Wesen dieses Kriegsgottes wissen wir nicht mehr, als das 
Wenige, was uns die bildlichen Darstellungen lehren'. Unsere Platte 
zeigt ihn, wie tiblich, auf einem Stier stehend, mit der phrygischen 
Miitze auf dem biartigen Haupte, . 

in der hoch erhobenen Rechten 
eine Doppelaxt, in der Linken 
den Blitz. An dem quer tber 
die Brust geschnallten Bandelier 
hangt das Schwert, die Beine 
sind nach orientalischer Weise 
mit Hosen bekleidet. Sowohl 
die Doppelaxt wie die Rosette 
auf der Stirn des Stieres machen 
ubrigens einen Zusammenhang 
dieser jungen Winkelreligion mit 
der 1500 Jahre Alteren kretisch- 
mykenischen Kultur wahrschein- 
lich. Besonders lehrreich ist nun 
aber die Darstellung fiir den 
Synkretismus der mittleren Kai- ¢ 
serzeit: auf den syrischen Gott | 
schwebt die Nike mit Kranz und 
Palme zu. Ueber ihm erblicken 
wir die Biste des strahlengekr6én- 
ten Helios, unter ihm eine selt- 
same Gruppe: in der Mitte eine 
Gottheit, welche das Sistrum der 
Isis, die Mauerkrone der Kybele, und die Fackel der Demeter-(Artemis- 
Hekate?) tragend auf einem Esel steht: offenbar das weibliche Kom- 
plement zum mannlichen Baal. Rechts und links von ihr zwei 
Genien mit halbem Leibe aus ratselhaften Gewinden (Felsen?) her- 
auswachsend, die auf ihren Hauptern die Biisten der Luna und 
des Sol, in ihren Handen Fackeln in Form von /ulmina tragen. 


Abbildung 5. 


1) Vgl. Cumont, Art. ,Dolichenus‘ in Pauly-Wissowa Real-Enzykl. 
V 1276 ff. 
28” 
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PANTHEOS 


Ein besonders schénes Beispiel des Ineinandergehens der ver- 
schiedenen Einzelgottheiten (S. 128) zeigt die nebenstehende Darstellung 
der Fortuna Panthea! nach einer Berliner Bronze. Als man sich 
daran gewohnt hatte, verschiedene Gétter mit einander zu identifizieren, 
trieb die Entwickelung unaufhaltsam dem weiteren Ziele zu, alle 
Gétter als verschiedene Offenbarungsformen eines einzigen allumfas- 
senden »Pantheos«® zu betrachten. Jeder Kult pflegte natiirlich den 
von ihm speziell verehrten Gott als diesen »Allgott« zu betrachten, 
so da8 wir Jupiter, Serapis, Aphrodite, Isis, Silvanus u. a. m. mit 
diesem Beinamen bezeichnet finden. Die zahlreichen figirlichen 
Darstellungen liefern den Kommentar dazu. So erblicken wir hier 
die am Fillhorn kenntliche Fortuna, deren Haupt auBer einem 
Diadem das Symbol der Isis zugleich mit dem Halbmond der Artemis 
schmiickt. Am Ricken sind die Fligel der Nike, tiber die Brust 
ist das Hirschfell (veSeic) der Artemis oder einer Bakchantin ge- 
schlungen, wiahrend sie tiber den Ricken den Kécher der Artemis 
geworfen hat. Die Rechte fiihrt das Steuerruder der Tyche, um den 
Arm schlingt sich die heilige Schlange des Asklepios, und aus dem 
Fullhorn schaut das Knaben gleich gebildete Dioskurenpaar. 


‘) Vgl. C. Friedrich, Kleinere Kunst u. Industrie im Altertum (1871) Nr. 1988. 
Roscher, Lexikon 1 2 S. 1534, *) Vgl. Usener, Gitternamen S. 345 f. 
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Eupolemos 198. 413+. 

Euripides 101. 103. 421. 


| Evangelium, Verflachung 256. 399. 403 ff., 


als Gesetz 237, Schriften 226. 258 ff., 
vel. ebuyyértov. 
Ewigkeit des Herrschers 407'. 410 Nv. 9. 
Hxorzisten 216. 218. 331. 


Fabeln 39, 197. 

Fachwissenschaften 3. 22. 55. 61. 
Bb 

Fata 426. 

Fatalismus 105. 133. 156f. 177. 399. 

Julius Firmicus Maternus 156. 


70. 


ae 
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Florilegien 87. 95. 

Fluch gegen Falschung 385. 

Fortuna 104%, Panthea 436. 

Frauenfrage 42 f. 45 f. 74. 

Freigelassene 32 f. 

Freilassung durch Scheinkauf an den 
Gott 194. 

Frieden 65. 144. 148, s. etpyvy. 

Fronto 64. 

Fruchtbarkeit, 
410 Nr. 9. 


wunderbare 299, vgl. 


Gaius, Kaiser 149. 252. 381. 410 Nr. 11.12. 

Galen 70. 93. 

Galli 424, s. Archigallus. 

Gebete 107. 209. 225, fiir Kaiser 251. 

Geenna 389. 

Geist, heiliger 294, 315. 326. 327 f. 333. 
413. 

Genius 147. 149 f. 1611. 249. 423. 435. 

Genrescenen 52. 421. 

Geschichtschreibung 49. 58. 63, jiidisch- 
hellenistische 197 ff., christliche 324ff., 
Geschichtswissenschaft und Huma- 
nismus 8 ff. 

Geschlechtslosigkeit 184', 298. 341'. 

Gesellschaft, soziale Schichtung 20. 
3rf. 38. : 

Gesetz, Naturgesetz 42, vgl. 205, un- 
geschriebenes Gesetz 3571. 

Gestirne, vergiéttlicht 117 ff. 122. 141. 
158. 202. 892. 394 f. 


180 f, 298". 390, vgl. 156. 

Gleichnisse Jesu 262. 287 ff., Allegorien 
289 f., Theorie der Verhiillung 269. 289, 
Beispielerzihlungen 290. 

Gleichsetzung von Géttern 130 f. 154°, 


159. 436, von Herrschern mit Géttern | 


126. 132. 150. 

Gnostizismus 163 ff. 259f. 2912. 297 ff. 
311. 336 ff. 365. 369. 

Gott, platonischer 240, 394f. 397, der 
Juden bei Varro 141', = Zeus 202, 
vgl. 249, leidender, sterbender, auf- 
erstehender 155, 167, 179 ff. 224, alle 
Gétter 128, christliche Auffassung 
der heidnischen Gitter 214. 245, na- 
tionale Gitter 104. 128, vel. Gleich- 
setzung. : 

Gottesdienst, christlicher 225. 

Gottessohn 220f. 


| Herakles 49. 1031. 
Gewinder, himmlisches, irdisches 172”. | 


Gottesurteil 330, durch Los 327’. 
Gymnastik 74 f. 


Hadrian 64 f. 66. 

Handauflegung 328. 

Harpokrates 130. 

Haustafel 362. 370%. 578. 

Heidenmission 209. 317. 321. 329. 336. 

Heilige 240. 325, Heiligengeschichten 
300. 

Heilwunder 70. 214 ff. 264. 275 f. 308 ff. 
330. 336 ff., vgl. Asklepios. 

Hekataios, der Abderite 39. 116 ff. 200. 

Helios 117. 119. 131. 147. 406% *2 40618 
411. 431. 433. 435, solarer Pantheis- 
mus 158 f. 

Hellenismus 2 ff. 18. 37, Kulturbedeu- 
tung 3 ff., Untergang der hellenisti- 
schen Literatur 2, Hellenisierung 
Roms 4. 33 ff. 58f. 62. 137 ff 254. 
Hellenismus im Osten 26 f. 36, Peri- 
oden 27. 37, Riickgang 37. 132, Hel- 
lenisierung Kleinasiens 19, Grenzen 
der 19, Hellenisierung der orienta- 
lischen Religionen 117 ff. 127. 128°. 
166 f. und Judentum 187 ff., Sprache 
(xo) 18. 37. 167. 226. 856. 364. 

Henoch = Atlas, Erfinder der Astro- 
logie 200. 

Hephaistion 156. 

Heraklas 94. 

121. 125. 141. 150, 
422. 

Heraklit 100. 356. 

Heraklit, Allegorien Homers 112 ff. 

Hermagoras, Rhetor 57. 

Hermes 133. 137. 178. 199°. 
426, als Schriftsteller 162. 
182 ff. 225. 299% 387. 

Hermogenes 67. 

Herodes d. Gr, 188. 1891. 330°. 

Herodes Antipas 188. 294, 

Herodes Agrippa I 188. 316, 330. 
Herodot 38. 116. 118: 264. 266. 271. 
330°. 336+. 3375. 3383. 

Heroisierung 123. 

Herondas 50. 

Herrnworte 260. 262. 271. 

Herrscherkult 18 f. 28. 31. 
147 ff. 249 ff. 255. 406 ff. 422 f., Apoc 
252. 383 f. Herrscher- und Sonnen- 
kult 159, s. Gleichsetzung. 


387. 407°. 
170%. 176. 


285 ff. 299. 
117 ff. 123 ff. 
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Himmel, sieben 170 ff. 390. 431. 

Himmelfahrt der Seele 135. 170 ff. 298. 
390, zu Wagen 170'. 411%. 426, s. Adler. 

Hipparch 55. 133. 

Hirt 290. 387 

Héllenfahrt, Christi 178. 300. 

Hof, Hofleben 19 ff., Pflege der Wissen- 
schaft 21, Hofamter 20. 32, Etikette 
33. 36, Feste 104, Hof- und Kanzlei- 
stil 197. 

Homer 96. 98. 100. 103. 113. 162. 3962, 
Nekyia 389. 

Homilie und Brief 368. 372 f. 875. 378. 

Horaz 62. 78f. 81. 143 ff. 

Horoskop 423. 429, s. Astrologie. 

Humanitiat 42. 232 f. 

Hymnen 177. 180 ff. 185. 339 f. 

Hystaspes 163. 


Jakobus, Zebedaide 2601, 2807, 294. 316. 
Jakobus, Herrnbruder 294. 316. 319. 
Jamblich 159. 179. 

Jannes und Jambres 194. 

Jenseitsglaube 135. 154. 170%. 240. 250. 
280, Jenseitsdichtung 140. 154. 170 f. 
389f., vel. Auferstehung, Totenge- 
richt. 

Individualismus 20. 29. 45 ff. 100 f. 151. 
165. 186. 191. 389. 

Intellektualismus 232 f. 235. 

Invictus, Sol 159, César 408 Nr. 4. 

Johannes, 
Legende 312. 316. 333. 

Tonien 11. 16. 38, Philosophie 99f., s. 
Novelle. 

Tsis 117. 121. 127. 
183. 2512. 435 f., 

Jsokrates 15. 361. 65. 124. 

Judas 271. 300. 308, Legende 330. 332. 
333. 

Judentum, pialistinensisches 187 ff. 208. 
213, hellenistisches 192 ff., Rechts- 
stellung 248, in Alexandria 19, 196, 
Gemeindeorganisation 193, Hinfluf 
1672. 194, antike Urteile tiber das 195, 
und Stoa 392, Jiidischer Krieg 208. 
381. 418, s. Christentum, Orient. 

Julian 81. 159. 179. 248. 

Juliane, Orakelsammlung der 162. 

Tuppiter 137. 143°. 147. 159, 423. 436, 
Dolichenus 434 ff. 

Jurisprudenz 64. 68. 


130 f. 138. 153. 155. 


Zebedaide 2601. 2807, 316, | 


in der Kunst 428 f. | 


Juvenal 64. 79. 


Kaiser s. Rom, Herrscherkult. — Chri- 
stenfreundliche Kaiseredikte 398°. 

Kallimachos 52. 120. 

Kallisthenes 3152. 

Kanon, christlicher 258 f. 2667, 292 f. 
301. 312. 342 ff, Sammlungen der 
Paulusbriefe 333. 343. 375. 378. 

Karneades 54. 59. 108 ff. 392. 4032. 

Kasuistik, philosophische 72. 86. 

Katakombenbilder 3022. 433 f. 

Kebes, Tafel des 3882. 

Kelten 26. 52. 

Kettenreihen 355. 370°. 

Keuschheit 222', 239, 297 f. 337. 341. 

Kirche, Organisation 169. 256. 259, 
Kirchenordnungen 365, Kirche als 
Matrone 387, als Turm 387°. 

Klassisch, Begriff 3. 50. 

Kleanthes 102'. 114. 

Kleodemos-Malchos 1998, 

Kommentare 56. 61. 70. 

Komédie 45. 50. 420. 

Konsekration der Kaiser 147. 149°. 

Konstantin 254. 255. 

Kosmopolitismus 35 ff. 41. 232 f. 

Krankheiten, Hypostasierung 217. 

_ Krates, Grammatiker 59. 112. 

| Krates, Kyniker 77. 

Kritias 102. 

Ktesias 39. 

Kunst, Idealismus 51. 422, Realismus 
50 ff. 419 ff., reprisentative 51 f., Ba- 

| rock 52, Idyll 419, Uebertragung grie- 
chischer Typen auf rémische Gétter 
138, Typen der Kleinkunst 51. 420f., 
Landschaftsbild 52, Umarbeitung der 
Statuen 127, s.Genrescenen, Portrait. 

Kybele 127. 130. 138. 153. 419, 423 ff. 
435. 

Kynismus und Kyniker 40 f. 44. 76 ff. 
81. 84. 88 ff. 110, 238. 412, Literatur 
80. 285. 


Lares Augusti 147. 423. 

Lasterkatalog 355. 378. 388. 

Lazarus 305 f. 

Lehnwéorter in der talmudischen Lite- 
ratur 1897, 

| Leon 121. 

| Leontopolis, jiidischer Tempel 194. 
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Libertinismus 168. 

Literatur, fliefiende Grenzen 345. 

Liturgisches 225. 345, 415 f. 

Livius 146. 

Logos s. A6vos. 

Lucan 64. 

Lucian .70. 71. 80. 93. 162. 216. 219, 247, 
9995, 3244, 3571. 388%, 393. 397. 

Lucrez 81. 102'. 1077. 

Luxus 82. 


Martyrer 203. 240. 325. 331. 384. 

Magie 133 if, Wali, Paks “Bakes abtske 
magische Heilwirkung 330. 

Mahlzeiten, sakrale 155. 

Makedonien 17 ff. 24. 36, 

Makkabier 188. 

Manethos 39. 129. 

Manichiismus 167. 

Manilius 81. 156. 

Mare Aurel 48. 64. 71. 95. 2361. 238. 

Marcus, Dolmetscher 367. 

Martial 83. 149% 

Maximus, Kyniker 93. 

Maximus Tyrius 72. 81. 1511. 160. 

Medizin 75. 109. 335. 

Megasthenes 39. 121. 

Memoiren 21. 34. 62. 

Menander 51. 1237. 

Menschenfresser 5404, 

Menschenrechte 42. 231 f., s. Humanitiit. | 

Messias 221. 223, 242. 268f. 309f. 389. | 

Mischwesen 97. 381. 428. 


342, 


ih ta} 

Mithradates 26. 61. 138. | 

Mithras 130f. 138. 153. 155. 157. 159. | 
163. 167. 171 ff. 2517. 430 ff., Geburt 
431, 1673, Darstellung des Stieropfers 
430, Mithrasgrotte 432, , Mithraslitur- 
gie“ 157. 172%, 174f. 

Ménchtum 92. 237. 266. 

Monarchie 16. 18. 28 ff. 45. 

Monotheismus 97. 105. 210. 230. 247 f. 
249, 255. 392. 395 f., jiidischer 195. 203. 

Montanismus 166. 

Moses 163. 194. 205, = Musaios 199, 
== Hermes 199°, Tierdienst 199. | 

Q. Mucius Scaevola 139 f. 

Musonius 80. 84. 86. 88, 94 f. 

Mysterienreligionen 130. 155. 165. 186. 
207. 389 f. 396. 

Mysterium, Begriff 223. 

Mystik 99. 134 ff. 207, Einigung mit 


| Neupythagoreismus 61. 84. 136. 


Gott 298 f. 341, Joh 184. 310f., Col 
Eph 364. 

Mythus 50. 101. 105f. 107. 112f. 138, 
und Historie 115ff., Mythographie 
61. 399. 


Naassener 177 ff. 182+. 

Name, Kraft des 1287. 174. 216. 
Naturalismus 50 f. 421. 
Nechepso und Petosiris 133. 
Nero 25. 84. 149. 252. 3363. 
ie 
Neuhumanismus 7 f. 
Neuplatonismus 5. 61. 
1862.21 1238 bp: 


381. 383., 


69 f. 


72. 


162. 238. 

Nike 435 f. 

Nikolaos von Damaskus 147'. 248, 327?. 

Nil, Darstellung in der Kunst 419. 

Novellistik 39. 115 f. 197. 266'. 297. 300. 
395. 327. 336. 338°. 339 ff. 388. 

Numabiicher 139. 


| Odysseus 49. 
Offenbarungen 159 ff. 166 ff. 206. 398, 


Uroffenbarung 160. 

Oinomaos 247. 393. 

Opfer, Verwerfung oder Vergeistigung 
1417, 206. 3961. 

Ophiten 173, 185. 

Orakel 107. 112. 162. 


| Orient, Vordringen 33. 132. 254 f., Ein- 


fluf} auf das Judentum 190, 213, Hoch- 
schiitzung 39 f., Orientalische Reli- 
gionen 152 ff. 168 ff. 399, vgl. Christen- 
tum. 

Orpheus 117. 161 f. 


| Orphiker 99. 164. 191, 389. 
| Osiris 129. 154f. 167. 394, s. Isis. 
| Ostanes 163. 


Ovid 64. 140. 1471-4. 1491. 


Piidagogische Literatur 74. 87. 
Panaitios 44. 60. 134. 139. 
Panhellenische Tendenzen 12 ff. 17. 59. 
Pantiinus 94. 

'Pantheios, Pantheion 128. 436. 
Parabeln s. Gleichnisse. 


| Paradies 389. 


Pariinese, griechische 77. 370+. 
Parallelismus, hebriiischer 285 ff. 355. 
3697, 370. 3822. 
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Parataxe 78. 270. 274. 356 f. 371. 

Parsismus 164. 170. 216. 

Parther 26. 383°. 

Parusie 220 f. 333. 359 f. 881. 

Paulus 1824, 212. 294, 997. 
239. 240 ff. 248. 260. 2621. 392 f. 395, 
Christologie 220 ff., Damonologie 
214f., Hschatologie 360, Mystik 156. 


184 ff., 352, 356, und Judentum 241 f. | 
320 ff. 350. 352, Briefe 344 ff., Sprache , 
353 ff., Mission 244, 349, zweite Ge- | 


fangenschaft 366, s. Kanon und Reg. II. 

Pelagianismus 235. 

Peregrinus Proteus 93. 

Pergamon 22. 252. 

Perioden 371. 373, schleppende 364. 

Peripatos 40. 57. 70, s. Aristoteles. 

Persaios 114. 

Persius 64. 79. 

Personifikation von Abstrakta 78. 105. 
139. 176. 184 f. 888. 422 f. 

Pessimismus 238 f., Geftihl der Deka- 
dence 40. 69, Kulturmitidigkeit 82. 
404. 

Petosiris s. Nechepso. 

Petronius 63. 

Petrus 2807. 2811. 282 ff. 315 ff. 328. 348. 
Martyrium 366. 

Pharisier 188 ff. 213. 

Philipp IT von Makedonien 15 ff. 124. 

Philipp V 23f. 

Philo, Herennius 121. 

Philodem 70. 107°. 

Philologie als selbstiindige Wissenschaft 

55 ff. 


Philologie und Geschichtsforschnng 
BYP te 
Philosophie, Tendenzen der helleni- 


stischen 47. 54f. 81 ff., Trennung von 
der Wissenschaft 47. 54f. 70, Philo- 
sophie in Athen 17. 22. 59, in Alex- 
andria 22, in Rhodos 23, in Rom 34. 
60, Massenpropaganda 75 ff., u. Theo- 
logie 160, und Religion 100 ff. 105 ff. 
152. 207. 215, Kompromifi mit Volks- 
glauben 110 ff. 161, und Poesie 160. 
397!, Seelsorge 85f., Ausartung in 
Exegese 70f., soziale Stellung der 


Philosophen 84, und Judentum 203 ff., | 
und Christentum 91 ff., Polemik der | 


Apologeten 397, s. Eklektizismus, Ka- 
suistik. 


931. 233 f. | 


| Philostratos 217. 2995, 
| Phlegon 3011, 3061. 3264. 


Pilatus 295, 297. 

Pindar 99. 

Planeten 132. 157 f. 170 ff. 177. 400. 

Plato 12. 14. 16. 21. 44. 48. 50. 54. 57. 
(ls Wh HWE, Oz, wiley Wile), eee eee 
128%, 182f. 226. 390, [Axiochos] 3093, 
[Kleitophon] 891. 

Platonismus 61. 70. 94. 168. 210. 3972, 
s. Gott, Neuplatonismus. 

Plotin 70, 94. 

Plutarch 46. 61. 64. 74. 1187, 141, 151 #. 
160. 2231. 327%, 3308. 

Poesie, alexandrinische 56, Rhetorisie- 
rung 63 f. 79, Quelle der Religion 140. 
160. 

Polare Ausdrucksweise 385°. 

Polis 12. 20. 

Polybios 24. 44. 49. 59 ff. 74. 81. 139. 

Polygnot 390. 

Pompeius 381. 

Porphyrios 162. 167. 172. 175. 
3201. 

Portratkunst 51 f. 422. 

Poseidonios 48. 52. 60f. 69. 114. 133. 
iBMisae, TWO) ileyl, iste), itn, Nei, 5); 
2057. 206 f. 219. 238. 3571. 390: 
sein Portrat 422. 

Priskript des Briefes 347. 412 f. 

Predigt, theologische (Julian) 81. 179 f., 
ethische 81 ff., christliche 92 ff. 

Prodikos 102. 

Professuren fiir Philosophie und Rhe- 
torik 35. 71. 

Prokuratoren in Palastina 189. 

Proémium s. Vorrede. 

Propheten 155. 391 f. 413. 429. 

Provinzen, rémische 24, Verwaltung 25. 
28. 30, ihr Anteil an der Literatur- 
geschichte 35. 

Pseudonymitat 162. 168. 203. 376 f. 396. 

Psychologie in Hvang. und Act. 271. 
274, 297. 309. 332. 

Ptolemier 18 ff. 24.46. 125 f. 129 f. 182. 
406 ff. 

Ptolemaios, Astronom 69. 133, 156. 

publicani 28, s. Provinzen. 

Publizitit, Formen 345, s. Briefverkehr. 

Purgatorium 170*. 

Pythagoras 99. 310, s. Neupythagoreis- 
mus. 


Or 
i) 
Sy 
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Quintilian 60. 64. 74. 149%. 3457. 


Rabe 173. 430. 482. 

Rationalismus 102. 114. 116 ff. 128. 

Realismus, s. Kunst. 

Recht, hellenistisches 37f.,imrémischen | 
Reich 27, Staatsrecht 30, Naturrecht | 
42, s. Biirgerrecht. 

Reden Jesu 286f., antike Technik bei 
Joh 308, Act 323. 325, 329. 331 f. 333?, 
direkte Rede 271. 290. 327. 

Reformation, deutsche 7. 

Regel, goldene 95°. 320. 

Reiche, hellenistische 18 ff. 

Reichspost 416 f. 

Reinheit 167. 239. 319 ff. 326, s. Keusch- 
heit. 

Religion, nationale 128, 247 f. 253 ff., 
griechische 96 ff., rémische 137;ff. 403, 
augustische Reform 145, Verfall 151 ff., 
aigyptische 129 f. 152, orientalische s. | 
Orient. 

Renaissance, mittelalterliche 6. 

Res gestae 30. 347, 409%, s. Modéete. 

Rezitationen 35. 3451. 378. 

Rhetorik 54 ff. 3564. 401, und Philosophie | 
57 ff. 70 ff., in Rhodos 23, in Rom 34, | 
59 ff., lateinischer Modestil der Kaiser- 
zeit 62 f. 79. 3564. 

Rhodos 20. 23. 59. 

Rhythmik der Rede 354. 373. 378. 

Rom, Wachstum 23f. Eingreifen im | 
Osten 23, Politik 24, Philhellenismus | 
25, Kaiserreich 28 ff., Griinde des | 

Unterganges 27, Teilung der Reichs- | 

halften 28, stadtrémische Gesellschaft | 

und Bevélkerung 31 ff., Religionspo- | 
lizei 247, Kaiserregiment 65. 148. 243, 
in Apoc 383, Bedeutung fiir Paulus | 
349 f., s. Herrscherkult, Provinzen. 

Roma, dea 252. 410 Nr. 9. 423. 

Roman 51. 115. 1511. 339, 

Romanismus 25 ff, 

Romantik 145 f. 404, s. Archaismus. 


Sabazios 127. 193%, 425, 

Sikularfeier 143 f. 409’. 

Sakramente 155 f. 167. 223. 302. 310. 341. 
432. 

Sallust 49. 81. 3571. 

Salome 298°, 

Salomo 163. 194. 198, Urteil 196 ®, 


i] 


Sanchuniathon 121. 

Sardanapal, Grabschrift 290, vgl. 425. 

Schuldbewuftsein 140. 143. 236. 

Schulwesen 19. 66. 73 ff., s. Professuren. 

Schweigen, heiliges 382%. 

Scipio der Jiingere 44. 139. 

Seele, Seelenkult 99, Seelenwanderung 
183, s. Himmelfahrt. 


| Seleukiden 18 f. 24. 126. 129. 187. 


Semitismen 368 °. 370°. 373%. 
Seneca der Rhetor 62. 


_ Seneca der Philosoph 41 ff. 48f. 61f. 


64, 69. 79. 84f. 141% 1704. 235 ff. 344%. 
357 1. 397°, gefilschter Briefwechsel 
mit Paulus 94f. Portrat? 422. 


| Serapis 129 ff. 436. 


Sextus, Skeptiker 70. 393. 

Sextus, Sprtiche 951. 

Sibylle 381. 387 f., Dichtungen 137 f. 
146. 162. 201. 392. 423. 

Siegeln des Briefes 360%. 412?. 

Silvanus 436. 

Simon, Magus 190. 331. 336. 

Skeptische Philosophie 39. 47 f. 70. 107 ff. 
204 f. 247. 391. 393. 

Sklaverei 29. 32 ff. 36. 42f. 1277. 231f. 
346. 

Smyrna 66. 

Sokrates 76. 103. 226. 

Sol s. Helios. 


_ Sonne s. Helios. 


Sonnenfinsternis als gittliches Zeichen 
222 2, 

Sophistik Athens 36. 38f. 47. 53. 73. 
87. 101 ff., zweite 64ff., soziale Stel- 
lung der Sophisten 67. 

Sosylos 315’. 

Sprache s. Ionien, Attische 12, Reichs- 
sprache 18, Kotvy s. Heilenismus, Grie- 
chisch im Rémerreich 25 ff., Lehn- 
worter 25, Zweisprachigkeit 35. 58, 
Dualismus 65, Kirchensprachen 27. 

Spruchweisheit, jiidische 202. 370. 


Stoa 4. 40. 41 ff. 54. 71. 110ff. 182 4, 204f. 


206. 231 ff. 238. 368%. 393, stoisches 
Sprachgut 356f., vgl. Christentum, 
Judentum und die einzelnen Stoiker. 
Substantivischer Ausdruck 356. 373 3. 
Siinde 233 ff., s. Erlésung, Schuldbe- 
wuhtsein. 


| Synkretismus 115. 127 ff. 152 ff. 163 ff. 


381. 390 1. 
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Strafwunder 330. 340!. 

Synonyma, Hiufung 368?. 

Syntax, verwahrloste der Apoc 385. 
Syrien 18 ff. 


| Vergil 62. 81. 112. 140. 143 f. 146. 1602. 


1703 L72ts 18227388 tf. 


_ Vergétterung von Menschen 117. 123 ff. 


Tacitus 4. 41. 49. 60. 62. 74. 81. 116. 


332. 

Taurobolium 155. 425, 

Taufe 155. 222. 328. 3381. s. Christus. 

Teles 78. 

Testament, altes in 
246. 321. 354. 

Thekla 337. 

Theodizee 182%. 204. 225. 238. 378. 397. 
402, bekampft 107. 109. 

Theokrit 50. 

Theophrast 21. 51. 58. 78. 1382. 2397. 
(239) 420. 

Therapeuten 1917. 193. 

Tierdienst 117. 199. 202. 392. 394 f. 

Timotheos 129. 

Titelwesen 20. 32, archaischer Buch- 
titel 3841, 

Titus 383, Bogen des 418. 

Toleranz 128. 230. 248 f. 

Totenerweckungen 275 f. 305 ff. 340 f. 

Totengericht 427. 

Tragédie 50. 101. 103. 329. 


der Kirche 209. 


Tréume 70. 103', 112. 326%. 327. 386, | 
| Wunderminner 70. 161. 307. 310. 325. 


Doppeltraum 327. 
Tyche s. Foxy. 


Ueberlieferung, miindliche 261 ff. 266. 
270. 

Universalismus 230 f, 253. 321. 

Unsterblichkeit s. Jenseitsglaube. 


Unterricht héherer 55. 74, vgl. Schul- | 


wesen. 


Valentinianer 169°. 

Varro 74. 80. 140 ff. 195. 206. 255. 

Vereine 45, Kiinstlervereine 45, wissen- 
schaftliche 21, Kultvereine 
132, 154. 168. 


197 ff. | 


141. 199. 202. 331. 340. 359. 388. 396, 
Homer 124, Plato 124, Epikur 49. 124, 
Moses 199, vgl. Herrscherkult. 


| Vespasian 31. 35. 65. 66. 218, 383, 
| Vettius Valens 156. 1721. 1772. 353, 385: 
Vincentius, Grab des 193°. 423 ff. 


Visionen 278 ff. 326 ff. 336 ff. 385 f., Dop- 
pelvision 341”. 

Volksglaube 168. 214, christlicher 218, 
jiidischer 190. 213. 

Vorreden 324. 372. 


Wandeln auf dem Wasser 218+. 277. 

Weihnachtsfest 159. 

Weise, Ideal des 48 f. 87. 88 ff. 205. 401. 
Toren 108. 

Weissagungsbeweis 291. 398. 


| Wir-Berichte 294?, 296. 324. 3277. 332 ff. 


Wirtschaftliches Leben 19f. 28. 
Woche 157f., 177, s. Planeten. 


| Wortspiele 354 f. 3687, 371. 373. 
| Wiirmerfrafi 330°, 


Wundergeschichten 109. 154. 218 ff. 
301. 303 ff. 310. 3261. 330. 336 ff., 
Sammlungen von 163. 219, s. Heil- 
wunder, Totenerweckungen. 


331. 342. 


Xenophon 16. 
Xenophanes 100. 391. 


Zahlensymbolik 70. 205. Zahlenspiel 
259. 343%, bei Mt 286, Apoc 382. 

Zauber 134. 163. 174, jtidischer 194, 
christlicher 194*. 

Zeitung 34. 


| Zenon 41. 44. 110. 


Zeus 113. 117. 119. 141. 150. 202. 249. 


Zodiakalkreis 175. 431. 


| Zoroaster 40. 163. 
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Mt 95%, 2177, 259f. 263. 
265. 271, 278 ff. 292 ff. 
361. 416. 


Mc 82?. 216 f. 218+. 2587 ff. 
262 ff. 292. 296f. 303 f. | 


308 !. 381. 

Le 95?. 217%. 219. 
250. 259 f. 265. 
273 ff. 290 ff. 292. 
295. 303. 326% 4, 
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3283, 


329%, 3322. 333. 4078, und | 


Joh 292. 297. 304 f. 307°. 
3081. 3337. 


Joh 184 f. 218%. 
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O71. | 
2951, 


22126, | 


223 f. 250. 259. 265. 2661. | 
2717. 275 ff. 292 ff. 295 ff. | 


301 ff. 330 f. 3841. 385, 
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Act 931: 4, 210. 2165, 2231, 


245 f. 248%, 281. 295. 
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3671, 375. 884% 412 1., 
Areopagrede 92. 245. 
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2971. 3374, 339% 341% 
Andreasakten 340. 
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B95 T. 
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390". 


Apollonios-Akten 396}. 
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393. 


A NEUES TESTAMENT 


Rom 237. 2393. 248 ff. 252. | 
318%. 336. 349 ff. 354 ff. | 


3591. 363 f. 366. 4067. | 
412 ff. 

I Cor 221. 224. 231. 237. 
2401, 2433, 244°, 245, 
279. 2801. 283 f. 320: 
344 f. 3515, 353°. 354 ff. 
361. 4123. 413 ff. 

II Cor 2181. 344f. 346". 


351%. 354 ff. 361. 406°, 


A123, 4134. 4141. 415 f. 


Gal 158%, 218% 231. 245. 
318 f. 346. 347 ff. 352. 
Bbb if, 3584363. 395. 


412°, 413. 416. 


Eph 1777. 231. 355. 362 ff. 


367. 4123. 414 f. 416. 


Phil 3453. 355 ff. 364. 4123. 


413. 414°. 415 f. 
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237. 333. 346. 355. 

362 ff. 365°. 406%. 
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kryphe 218. 237. 
335 ff. 


Aristeas 202. 204. 412. 414. 


Aristides 394 f. 400. 
Aristobul 204. 
Athenagoras 94. 396. 


Augustin 48. 94, 186, 218. 


396. 405. 
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231. | 
361. 
4128, 
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Al3. 415 £. 
I hessw240.6 4D. Soon. 
358 ff. 4123. 413°. 414 f. 
Il Thess 243%, 252. 358 ff. 
364. 3652. 381. 4123, 413°. 
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364 ff. 406 3: >. 4074. 413 ff. 
Philem 333. 345%. 346. 364. 
414, 4151. 416. 

I Petr 821. 250. 2527. 3132. 
367. 378. 4138. 415 f. 
Tl) Petry 214-345 opps 
368 f. 378. 413. 415 f. 
1h dol PAI Se Sas. 

4131, 415. 
ESE) ole es sibeeee emia 
Hebr 210. 221%. 3573. 
syPaik avis. Gaise Golovin. 
Jac 3564. 370 f. 388. 415. 
Jud 214%. 368. 369f. 413. 
415 f. 
Apoc 219. 251 f. 371. 382 ff. 
413, 415 f. 


Barnabas316 ff., Brief 379. 
4123, 

Baruch 299°, 367%, 381.389. 

I Clem 251%. 348. 3652. 
3577) 366) 373%) 374 
378. 4077. 413. 416. 

IT Clem 92. 3571. 378. 

Clemensroman 93. 156°. 
183. 342. 
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Clemens Alexandrinus 92. 
157’, 223.298. 401. 

Daniel 188. 381. 412 f. 

Demetrios, jiidischer Hi- 
storiker 197. 

Dionysios von Korinth 
380. 

Ebionitenevangelium 
293%. 

tT Esra 412 f. 

II Hsra 412. 196. 

IV Hsra 180°. 355. 381. 386. 

Esther 192%. 196 f. 413. 

Eva-Evangelium 298. 

Evangelium, apokryphe 
292 ff., von Akhmin 282°, 
von Oxyrhynchus 2934. 
ZS 299) 

Eusebius 170*. 325. 366°. 
401. 

Exodus 418 f. 

Haggada 197. 200 f. 352. 

Halacha 201. 

Hebrierevangelium 278'. 
2823, 288. 292 ff. 295%. 

Henoch 388 f. 

Hermas 386 ff. 

Hieronymus 2397. 3441. 

Hippolyt 164. 177 ff. 

Jeremias 392!, Brief 367°. 

Jesaia 356. 3921, Himmel- 


fahrt Jesaias 2954 298°. | 


390. 

Jesus Sirach 187. 193?.373+. 

Jgnatius 224. 343. 379 f. 
ae 

Johannesakten 299°, 311. 
339. 386. 


Josephus 1917. 195. 201. | 


203. 208. 398?. 

Judith 196°. 

Justin 94, 223. 297. 3951-2 
400 f. 432. 

Justin, Gnostiker 175. 


Kindheitsgeschichte der | 


Maria 300. 
I Makk 202. 325 f. 
Il Makk 1932. 202. 325. 


330°. 412. 414. 
Il Makk 203. 383°. 4063. 
IV Makk 204. 
Marcion 297'.343. 3513. 363. 
Marienevangelium, kop- 
tisches 298. 
Minucius Felix 402 f. 


Moses’ Himmelfahrt 381, | 


VIL Buch 384?. 

Muratorischer Kanon 343. 
3663. 

Numeri 419. 

Origenes 61. 92 f. 94. 161. 
170%. 173 ff. 401. 405. 

Papias 260. 330. 

IT Paral “413. 

Paulus, Briefwechsel mit 
Korinthiern 337 f. 367, 
an die Laodicener 346. 
363. 367. 


| Paulusakten 337 £.3664.367. | 


Petrus, Kerygma_ 291. 
393 ff., Evangelium 283 f. 
292. 294 ff. 3885, Apo- 
kalypse 341. 388 ff. 

Petrusakten 217%. 336f. 


| Philippusevangelium 298. 


Philo 61. 64. 80. 86. 107°. 


161. 164. 1704. 186. 1912. 
201 ff. 203 ff. 222 f. 392 f. 
Pilatusakten 297. 


| Pistis Sophia 175. 178°. 
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| Phokylides, Pseudopho- 
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2033. 


Polykarp 251°. 343. 380. 

Protevangelium des Jako- 
bus 2942, 

Psalmen 185. 3921, 

Ptolemaios an Flora 380. 

Q 259 ff. 285 ff. 2881. 292. 

Ruth 196°. 

Salomo, Oden 176. 178’. 
1807. 1814. 185. 311, 355. 
Psalmen 355. 381, Weis- 
heit 202. 204. 354 f. 392. 

Septuaginta 40. 196. 203. 
204. 354. 371. 


| Sibyllinen s. Reg. I. 


Susanna 196. 


Tatian 1771. 259. 398. 400. 


401. 
Tertullian 94. 297.3431. 402. 
Testamente der zwilf Pa- 
triarchen 381. 
Themison 380. 
Theophilus, Evangelien- 
harmonie 259. 
Thomasakten 171°. 
340 ff. 390. 
Thomasevangelium 300', 
Tobit 196%, 197. 
Wege, zwei 85°. 379. 388. 
ZAwéolfapostellehre 365. 


180 f. 
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diyyeros 89. 1611, s. Engel. 
a&yvwmoto. teot 128. 
GAVsera 2231. B11. 

avayxn 105. 

anaoyxy) 3581. 
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apetat 307. 340. (310. 325). 
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Soba 2147. 221. 3127. 406%. 
408 Nr. 6. 416. 

dotatw 311. 
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cixdy 4069. 

eiwappéevy 105. 111. 156. 


1771. 400. 

sioyjvy 412 f. 415. 434. 

éheog 413. 

évtevitg 364°, 373°. 

évtuxia 1837. 

émtoxotog 82'. 90!. 

Emuitipay 216%. 
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EppM@oda, 3327. 3611. 412. 
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edepyétys, sdepyecta: 1031. 
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Nr. 5. 409 Nr. 8 II, vgl. 
121. 135f. 
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edroyia 4134. 416. 434. 
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413 f. 

wy 311. 

tetov 1057. 

vedg 1057. 

NHAMS Towjcerg 3141, nebst 
Varianten 414. 

xijpvypae, *xnepbocerv 258. 


xpatos 406*. 407%. 408 Nr.6. | 


416. 
ndptog 193. 220 f. 295°. 
atpsia, oven, 3571. 
Aoyos 111. 113. 179.. 2042. 
206'. 207. 222 f. 246. 311. 
397. 
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peyarddoeog 1837. 406%. 
peyakmodvy 416. 
peyag péya¢g 192%. 4068. 
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doxindg 156, 
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(300, vgl. Res gestae). 

YabBatrotat 194. 

ceBaotos s. Augustus. 

oypetoy 360°. 

ox7jvog 156. 182'. 


| ototxeta 158. 348. 395, s. 


Elemente. 
obwBoAov 3603. 
ouvelOyotg 357!. 
ovotatiny  émotoAy 415°. 
oppaytées 178. 
cwtyjo 119. 126. 132. 148. 

215. 221. 3127. 406. 408 

Nr. 3. 4. 409 Nr. 8.0. 

410 Nr. 9. 


| rdde ASyer 382%. 413. 


petapopyodovar und peta | 


oxypatifeotdar 156, trans- 
figurari 85+. 

yveta 413. 

vod¢ 171. 179. 2052. 311. 

oixovpéevy 38. 45. 244. 

to matptov Mafistab der 
Religion 107!. 110!. 247 f. 
mos maiorum 141‘. 

mvedj.a, Gegensatz von 
dbvx7 156, xbprov tHy mvev- 
patwv 194, aotevetag 2174, 


teA@var 171. 

TPOXOS Tig yevecews 371”. 

Toxy 104. 131, Fortuna 
411+. 436. 

dnepoxy, 364°. 408 Nr. 6. 

Sdrotog(ted¢)192*. 193 £.426. 

prdavipunia 221. 4074, vgl. 
144, 

prododa: 216%. 

pao 223'. 311. 


| yaioeww im Briefe, nebst 


Variationen 412. 

xXaptg 221. 3117. 3513, 411 
Nr. 12. 413 ff. 

xapw éxew 3644, 

XttHOveg Seppativor 172'. 

Xejparifery 183%. 573%, vel. 
172'. 
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